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| अध्यात्मयोगी न्‍्यायतीर्थ पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी 

“ग्रीमसहजानन्‍्द” महाराज 
संपादक ६७-- 


महावीरप्साद जन, बैंक, सदर मेरठ । 


प्रकाशक --- 
सेमचन्द मैन सर्राफ 
मंत्री, भी सहजाननद शाखमाला 
(५५ ए, रणजीतपुरी, ध्ंदर मेरठ । 
(3० अ० ) 
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(२) 


श्री सहजानन्द शास्तमाला के संरक्षक 
(१) भ्रीमान्‌ लाला महावीरप्रसाद जी जेन बैंक, सदर मेरठ , 


(२) श्रीमती फूलमाला जी धर्म पत्नी श्री लाला महावीरप्रसाद 
जी जेन बेंकसे, सदर, भेरठ 


श्री सहजान्द शास्त्रमाला के प्रवर्तक मह।नुभावोंकी नामावली३--- 

(१) श्री भंवरीलाल जी जन पाण्ड्या, भरूमरीतिलेया 

(२) » ला० कृष्णचन्द जो जैन रईस, देहरादुन 

(३) ,, सेठ जगन्ताथ जी जैन पाण्डचा, भूमरीतिलेया 

(४) श्रीमती सोवती देवी जी जैन, ,गिरिडीह, 

(५) श्री ला० मित्रसैन नाहरसिह जी जैन, मुजपुफरनगर 

(६) ,, ला» प्रेमचन्द श्रोमप्रकाश जी जैन, प्रेमपुरी, मेरठ 

(७) ;, ला० सलेखचन्द लालचन्द जी ज॑न, मुजफ्फरनगर 

(८) ,, ला० दीपचन्द जी जैन रईस, देहरादून 

,(६) , वारूमल प्रेमचन्द जी जन, भसूरी 

_(१०),, ला» वाबूराम मुरारीताल जी जैन, ज्वालापुर 

(११) ,, ला० केवलराम उम्रसैन जी जैन, जगाघरी 

(१२) , सेठ गैदामल दगड़ू शाह जी जैन, सनावद 

(१३) ५ जा० मुकुन्दलाल गुलदनराय जी, नई मडी, मुजफ्फरनगर 
(१४) ,, श्रीमती घर्मपत्नी बा० कैलाशचन्द जी जैन, देहरादून । 
(१५) ,. श्रीमान ला० जयकुमार वीरसैन जी जैन, सदर भेरठ 

(१६) ,, मंत्री जैन समाज, खण्डवा 

(१७) ,, ला» वावूराम प्रललकप्रस[द जी जेच, तिस्सा 

(१८) # वा० विश्ञालचन्द जो जैन, आ० माज० सहारवपुर 

(१६) » वा० हरीचन्द जो ज्योतिप्रसाद जी जैन, झ्रोवरसियर, इटावा 


... (२०) श्रीमती प्रेम देवी शाह सुपुनी वा० फतेलाल जी जैन संधी, जयपुर 
ही 


(३) 


(२१) श्रीमती धर्मपत्नी सेठ कन्हेयालाल जी जैन, जियागंज 
(२१) , मंत्राणी जैन महिला समाज, गया 
(२३) श्रीमाद्‌ सेठ सागरमल जी पाण्ड्या,' गिरिडीह 
(२४) » वा० गिरमारीलाल तिरंजीलाल जी, गिरिढीह 
(२५) ,, वा० राधेलाल कालूराम जी, गिरिडीह 
(२६) ,) तैठ फूलचन्द बैजनाथ जी जैन, नई मन्डी, मुजपफरनगर 
(२७) सेठ छठदामीलाल जी जैन, फिरोजाबाद 
(२०) » ला० सुखबीरसिह हेमचन्द जो सर्राफ, बढ़ौत 
(२६) 3) सेठ गजानन्द गुलावचन्द जी जैन, गया 
(३० » वा० जीतमल शान्तिकुमार जी छावड़ा, भूम रीतिलेया 
# (३१) , सेठ शीतलप्रसाद जी ज॑न, प्दर मेरठ 
# (३२) ,, सेठ मोहनलाल ताराचन्द जो जैन वडजात्या, जयपुर 
, # (३३) ,, बा० दयाराम जी जेन 7९. $, 0. 0., सदर मेरठ 
४ (३४) ,, ला» मुन्तालाल यादवराय जी जैन, सदर मेरठ 
% (३४) ,, ला० जिनेश्वरप्रताद श्रभिनन्‍्दतकुमार जी, जैन सहारतपुर - 
# (३६) » ता० नेमिचन्द जी जैन, रड़की श्रेप्त, रड़की हे 
» (३७) ।, ला० जिनेश्वरलाल श्रीपाल जी जेंद, शिमला 
& (३८ » ला» बनवारोलाल' नमिरंजनलाल जी ज॑न, शिमला 


नोट -- जिन नामोंके पहले # ऐसा चिन्ह लगा है उन महानुभावों को स्वीकृत 
तदस्यताके कुछ रुपये ग्रा गये है वाकी श्राने है तथा जिनके भामके 
पहले % ऐसा चित्ह लगा है उतके रुपये अभी नहीं श्राये, प्राने हैं। 
श्रीमती बलल्‍लोवाई जी घ० प० सि० रतनचन्द जी जैन, जबलपुरने 

, सरक्षक सदस्यता स्वीकार की है। 


-यत्‌ किह्चत्‌ 

प्रिय पाठकवून्द ! 

प्रापकों यह जानकर परम हर्ष होगा कि एक ऐसी पुस्तक जो कि धर्मेके 
वारेमें निष्पक्ष तथा वैज्ञानिक शैलीसे लिखी गई है आपके हाथमें भा रही है । 
इस पुस्तकके रचयिता अध्यात्मयोगी न्यायत्रीर्थ पुज्य श्री महोहर जी वर्णी 
पहजानन्दा महाराज हैं। 

प्रस्तुत पुस्तकके संपादनका कार्य अत्यन्त कठिन था भ्रोर यह ठीक है कि 
इसके संपादनकी क्षमता भी मैंने अपने आपमें अनुभव नहीं की तथा पुस्तककी 
उपगोगिताने मुझे इसके संपादन करनेके लिये प्रोत्साहित किया है । 

भागदत धर्म एक १६५६ को डायरीके रूपमें मवश्य लिखा गया है, न परंतु 
अपने धापमें यह एक महांदु दाह निंक ग्रन्थ है । 

इस पुस्तकमें जिन २ उपयोगी जिद विषयोंका विवेचन है, उनका दिग्दर्शेन 
पुस्तकके प्रथम पाठ “भ्ाद्य जल्पमें” उल्लिखित विषयोंके नाम पढ़कर सहजज्ञात 
हो सकता हैं। 

आज्ञा है पाठकगण इससे लाभ उठायेंगे तथा द्वितीय - संस्करणके लिये 
कोई उपयोगी सुझाव देना चाहें तो 'सहजानंद शास्त्रमाला, सदर मेरठ को 
लिखने का कष्ट करें। 


जून ह --संपादक 
१६६२ 


हर >म 


मा 
॥ नमः सिद्धाय ।। 
अध्योत्मयोगी शान्तमृ्ति न्यायतीर्थ 
पृज्य श्री १०४ घुल्लक मनोहरजी वर्णी “सहजान्दजी 
महाराज द्वारा विरचित 


आगमन धर्म 


सहुजानन्द डायरी १६४६ 


१-आध्र जल्प 
झ्राज उपवास सानन्द हो रहा है। उस वर्षकी डायरी लेखनके लिये बड़े 
आकार प्रकारकी डायरी झञाई है ५ उतने रूम्बे विलक्षण विचार तो उठते नहीं, 
जो उनसे ये विस्तृत-पत्र भरे जायें । भ्रतः भ्राज यह विचार कर कि बहुत समय 
से लोग मुभगे यह कहते चज्े प्रा रहे है कि धर्मके बारेमे बहु मुखी जावकारी 
हो सफ्रे, ऐस्तो पुस्तक होना चाहिये, सो यह संकतप हुआ्ना हैं कि सही बात बिना 
दनावटके सीधे सादेख्व में लिखी थाने । इस पुस्तकका ताम "भागवत धर्म” 
उपयुक्त जंचा है, क्योंकि तच्चिदानन्दमय बीतराग सर्वेज्ञ भगवादकी भक्ति 
द्वारते गुजर कर तत्वज्ञानके यत्तमें ही श्रात्मपर्मका परिचय हुमा है। जो 
श्रात्मपर्म प्रनन्तज्योत्रमिय वे सहजानस्दमय प्रसिद्ध हुआ है वे जिसकी उपासना 
में ही श्रात्मकत्याण सुनिश्चित है। यही सत्य शान्तिपथ है। इन्हीं कारणोंसे 
इस पुस्तकके भ्रपर नाम चार भौर हो सकते हैं-- (१) झआर्मघर्म, (२) प्रात्म- 
कह्पाण, (३) सत्य शान्तिषष, (४) सहजानंदम।गं । 
यह काय॑ मुझ जैसे भ्रत्पन्ञानीके लिये बहुत बड़ा कार्य है। भगवद्धूक्ति 
एवं प्रात्मोपासना मुझमें श्रधिकाधिक दर्तों, जिसके प्रसादसे प्राप्त हुई निर्मलता 
एवं धर्मोत्साहमें इस कार्यकों निविध्य परिसमाप्त कर लिया जावे । 
इस पुस्तकके दिपय इस प्रकार हो सकेंगे--- विददके पदार्थ, जगतुके जीवों 


१ ] भागवत धर्म 


नी स्थिति, चेतनकी महिमा, वलेश मुक्तिका उपाय, इप्टिवाद, विद्वव्यवस्पा, 
वेदिर दर्शनसे प्राप्तव्य शिक्षा, ईसाई मजहवसे प्राप्तव्य शिक्षा, मुसलिम मजहब 
से प्राप्तव्य शिक्षा, हिन्दू द्शनसे प्राप्तव्य शिक्षा, तैयायिक्त दर्शनसे प्राप्तन्य 
शिक्षा, निष्कामकर्मयोग दर्शनसे प्राप्तव्य शिक्षा, मीमांसकदर्शनसे प्राप्तव्य 
शिक्षा, भद्वैत दर्शमसे प्रा प्तव्य शिक्षा, चैशेषिक दर्भनसे प्र-्प्तव्य शिक्षा, सांस्य- 
दर्शनसे प्राप्तव्य शिक्षा, बौद्ध दर्शनसे प्राप्तव्य शिक्षा, पातझलियोगदर्शनसे 
प्राप्तव्य जिक्षा, वेदात्त (उपनिषद) दरशंन से प्राप्तव्य शिक्षा, जैनदर्शनसे 
प्राप्तव्य शिक्षा, भ्राधुनिक मजहब, आत्मस्वरूप, कर्मसिद्धान्त, पुरर्जन्म, काल 
रचना, लोकरचना, जीवगणना, कर्मसत्व, क्मंदिय, कर्मोदीरणा, क्मेसंक्रमण, 
कर्मोत्कपंण, कर्मापकर्षण, कर्मवन्धापसरण, कर्मोप्शम, कर्म स्थितिनिर्जरा, 
अकालमृत्यु, कर्मविषाकनिरजरा, कर्मप्रकृतिनाश, कर्मक्षयोपशम, कर्मक्षय, 
गुणस्थान, सम्पवत्व, सम्यरष्टिकों “ वृत्ति, स्वरूपाचरण, वधथास्यातचारित, 
क्वेबलज्ञान, सकल परमात्मा, निकलपरमात्मा, निशचयधर्म, व्यवहारधर्म, मंत्री, 
प्रमोद, झनुकम्पा, माध्यस्थ्य, ग़ृहस्थधर्ं, मूल श्राचरण, साधुपर्भ, स्ुछुमुलाचार, 
परमेषणिवित्व, परमात्मत्वविकास, पावन द्रव्य, पमक्षेत्र, पृण्यक्षेत्र, धर्मपर्व, पुण्यपर्व, 
संत जन; स्वत्मोपनब्धि, छोषि, श्राराधना, परिषामगुद्धि, समाधि, निविभल्प- 
सशाधि, ममाभिमन्रा, परलोक, निर्वाण, निर्याणका परमार्थ कारण, पूर्णसत्य, 
प्रोत्मभावना, कल्याणार्थीका वार्तब्य । 
इस पुस्तकता जो महानुभाव उपयोग करें, उन्हें दो क्तोंका ध्यान रूना 
आवश्यक है-- (१) यदि कोई प्रर्ण कठिन लगे तो भो यथाभक्ति अर्थ तगाते 
टए पढ़ना क्ावद्यक है, सोचका प्रकरण छीड़ना नहीं । (२) इस पुश्यकका 
तासिक जिपय चैज्ञानिक टंगये पा जावे; किसी भी कुल धर्मका पक्ष या 
सरदारका उपयोग न रूस कर गहा जावे । 
_>-->॥ ही १७००० 
२-विश्व के पदार्थ 
हि विष्वातय पर्णे है सव याने प्रतेक प्मथोंका जो समृह है, उसे विश्व कहते 
| पिहुयके पदाोका पर्ाम वरनेके लिये यह जानना प्रावध्मक है कि ये 


जन 


ब्रा 


विद्यके पदार्थ [ ३ 


प्रम्त पदार्थ कितने हैँ ? ये समस्त पदार्थ कितने हैं, यह जाननेके लिये यह 
समझता आवदयदा है कि प्राखिर एदा पद होता दितता है ? जब यह समझे 
में प्रादेया कि एक पदार्थ इतवा होता है तो ऐस एक एफ करके समस्त पदार्थ 
इतने हैं, पह जादमेमें वितम्ध नहीं सगता। 
पदार्थ उतना होता है जितने पूरेमें एक परिणमन (दश्शा] गाने पर्याय 
होना दो पढ़े भौर जिठगेसे बाहर वह हो ही नहीं सके, उतने पिण्डकों एक 
पदार्थ कहुते है। जंसे कि मेरा फ्रोध परिशमन मेरेमें समस्त प्रदेशों होता है 
भर मेरेंसे बाहर गेरा क्रोध परिणमत नहीं होता, सो इतना यह मैं एक पदार्थ 
हूं। मेरा ज्ञान परिणगन या भागस्द परिणमन इत्यादि कोई भी मेरा परिणमन 
भैरेमे ही भौर मुभमें पुरेमें ही ह्ीदा है, मेरे प्रदेगोंसे वाहर नहीं होता; पो इतना 
यह में एक पदार्थ हूं । यह शरीरपिण्ड जो कि दिख्नेमें एक लगता है, इसमें एक 
पदार्धफा लक्षण पद्त नहीं दोएा, धयोंकि इतना मो स्थुल वुद्धिमें श्रारहा है कि 
हाथ यदि गरमकर सिये जाय तो पर गरम तही हो जाते । पँरमें रोगके कारण 
रूप, रस, स्पर्ष, गंध-कियी रुप हो जांब.उस रूप हाथ भ्राद्ि नहीं हो जाते हैं। 
उस पैर, हाथ श्रादिमें भी प्रत्येक इच्च इसके भागमें जुदा जुदा परिणमनर है 
प्रौर उसमें भी भाग प्रति भाग सोचते .जाँय, उसमें भी प्रत्येक भांगमे जुदा जुदा 
परदिणमन है। इस-तरह वहाँ जो एक एक श्रविभागी झंश है बने जिसका 
हुसरा भाग क्रभी हो ही नहीं सकता, ऐसा एक एक परमाणु एफ एक पदार्थ 
है। यह परमाणु फिया नही था तकता, प्रकृत्या ऐसा . ध्रविभायी शुद्ध रुपमें 
प्ररिणम जाता हैं। यहाँ एक पदार्थका लक्षण पह्चि होता है। १रमाणुमें जो 
रूप परिणमन है वह परमाशुमें पूरेमें है श्रोर परमाणुसे बाहर नहीं है। इस 
प्रकार यह शरीर एक पदा नहीं, .किन्तुअ्रतन्त पदार्थों (परेमाशुपोरों) का 
पिण्ड है । ४ मा 
प्रव बाहर अनेक जगहोंपर भी दृष्टि पसारें। जँसे कि यह मैं झ्रात्मा एक 
हैं, इस प्रकार एक एक करके समस्त आत्मा भ्रक्षय प्रतन्तान्त हैं। उन प्रात्माप्रों 
में अनन्त भात्मा क्षो मुक्त पत्ता हैं प्रीर उनसे अनस्तानन्तगुरो श्रक्षय अनन्तानन्त 
रांतारी धात्तमा हैं, प्रंचारी प्रात्मश्रोंगें अ्रसण्यात तो दत्त्वन्न प्रात्मा हैं घोर 


४ ॥ भोगवत्त धर्म 
ग्रक्षय अनन्तानन्त वहिमुख झ्ात्मां हैं। 'भात्मा व. जीव एकार्थवाचक नाम हैं, 
क्योंकि भ्रात्मा तो उसे कहते हैं जो “यः स्वभावतः सर्वार्थान्‌ ग्रतति ग्रच्छेति 
व्यान्नोति ज्ञानद्वारा स आत्मा” इस व्युत्तत्तिसे जो स्वभावसे' समस्त पदार्थों में 
ज्ञानद्वारा व्यापे वह आत्मा है; तथा जीव उसे कहते हैं “यः चैतन्यप्राशधारणेन , 
जीदंति स जीव:” जो चैतन्य प्राणशके घारणसे जीवे उसे जीव कहते हैं । यद्यपि 
आत्मा व जीव एक चेतन द्रच्यके अ्परनाम हैं तो भी प्राय: ऐसो रूढ़ि है कि . 
स्वभाव ष्टिसे देखे गये चेतनकों श्रात्मा कहते हैं श्रौर परिणमत (पर्याय 
हृष्टिसे देखे गये चेतनक्नों जीव कहते हैं” । इसी आधारपर विश भिललता 
संमभनेके लिये आत्मा व जीव अलग अभ्रलग सत्तारूपमें मान लिये गये। फिर 
भी जीव-आत्मामें लीन होकर ही दुःखसे मुक्त होता है।इस सब कथनमें रहस्य 
है भर इस रहस्य तक्र पहुँचनेपर ही सत्य आनन्दका अनुभव होता है। इस 
बातको प्रागे स्पष्ट किया जायगा | इस प्रकरणमें तो इतना निरद्य करनां है 
कि जीव भ्रक्षय भ्रनन्तानच्त हैं । 
इस प्रकार जीव ग्रक्षय अनन्तानन्त हैं। पुद्गल श्रक्षय अनन्तामन्त है। ये 
दोनों जांतिके द्रव्य क्ियावांत्‌ भी हैं। भ्रतः ये निज उपादानशक्तिके. परिशमनसे 
जब॑ गतिक्निया करते हैं उस समय घर्मंनामक द्रव्य गतिक्रियाका[' उदासीन सहांयका 
होता' है भौर जब चलते हुए ये 5हरते हैं, उस समय श्रधर्मनाधक द्रव्य स्थिति-, 
क्रियाका उंदासीन सहायक होता है। ये धर्मप्रव्य व अ्रधमंद्रव्य एक एंक ही हैं 
और समस्त लोक व्याफ़ हैं। आ्ाकाद द्रव्य एक है' और यह प्रंनन्तश्रदेशी है। 
इसको कहीं भी सीमा नहीं, केवल यह भेद कह्पनामें कर लिया'है कि जितने 
ध्रांकाझमें यह लोक हैं उतना तो लोकाकाश है .भौरं उससे बाहुरका आकाश 
भत्तोकाकाश है। उक्त समस्त द्रव्योंके परिणमेनका -हैतुभुत्त कांस द्रव्य है। ये 
काल द्रव्य असंख्यात हैं और लोकाकाशके एक एक प्रदेशपर एक एक काल 
द्र्व्य है । हा ४ ४ 
इस प्रकार श्रक्षय अनन्तानन्त जीव; श्रक्षय  अनस्तानंन्त पुदुंगल, एक धर्म 
प्रव्य, एक अधमंद्रब्यं, एक आरींकाश द्रव्य व श्रसंस्यात काल द्रव्य, इस तरह 
गाअनस्तानत्त पदार्य हैँ। इस पदार्थों में से पुदुगल नामक पदार्थ 'तो मूतिके' हैं 


विद्वके पदार्थ [ ४ 


याने हुप रस गन्य स्पर्श वाले हैं और मिलकर स्कन्धरुपमें एक पिण्ड हो जाँय, 
ऐसी योग्यतावाले है, बांकीके पांचों तरहके पदार् श्रमृतिक है । 

जिम्त्वरुपमें ये पदार्थ रवभावत: होते हैं उस स्वरुपमें इनका ज्ञान इच्दियों 
से नहीं हो सकता भौर इनपा परिणमन भी इन्द्रियोसे महीं जाना जा सकता, 
केवल पुदुयल द्रव्यका स्थूल परिशमन ही इन्द्रियों द्वारा जाननेमें श्रा सकता है । 


प्रत्येक द्रच्पर्म श्रपने श्रापवी अनेक परिणतियां होती है, जितने परिणमन 
हो मकते हैं उतनी शत्तियां द्रव्यमें होती है। ये घाक्तियां प्रत्येक द्रव्यमें प्रतन्त हैं 
उनमें से व्यवहारफे योग्य कुछ शीक्तियोंका वर्शोन मिलता है। इन शक्तियोंको 
गुण कहते हैं। इसकी चर्चा अवसर पाकर विशेष की जावेगी । यहां तो इतना 
निर्धारित फ़रना है कि वे सब प्रनन्तामन्त पदार्थ ऋ्पनी अपनी शक्तियोंसे तन्मय 
हैं, उन पदार्थोकी समस्त शक्तियोंके परिशामन प्रतिसमय होते रहते हैं। इस 
तरह प्रत्येक पदार्थ भ्रवात गुणमय है। प्रत्येक गरुणोंका प्रतितगय परिणमतर 
नया नया होता है; फिर,भी यह संब भभेद है, एक है । हां भूत, भविष्यतु 
वर्तमानदी पर्याय , अवश्य परस्पर व्यत्तिरेकों हैं, किन्तु उस कातमैं वे द्रव्यसे 
ग्रभेदरुप है । अवर्तमानमें वे व्ययरूप हैं ्रथवा श्रभावरुप है । 


इन संव पदार्थों क्रो जातिरूपमें ६ भागोंमें विभक्त किया है। इस लिये 
द्रव्य ६ हैं, ऐसा भी कह दिया जाता है, किन्तु वस्तुतः द्रव्य ६ नहीं है, भनन्ता- 
मन्त हैं। उन सवक्की जाति ६ में से कोई न कोई एक प्रकारकी है। वे ६ 
गातियां ये हैं-- औव, पुदुगल, धरम, श्रधर्म, श्राकाश व काल । जीव उसे बहते 
हूँ जिसमें चेतना पाई जावे। प्रुदृगल उसे कहते हैं जिसमें भूतिकता पाई जावे । 
धर्मब्रव्य उसे वहते है जो जीव झौर पुद्गलके चल्ननेमे विमित्तभृत हो। अधर्मे 
द्रव्य उसे कहते हैं जो चलते हुए जीव पुद्गलके ठहरनेमें निमित्तभृत हो। 
श्राकागद्रव्य उसे कहते है. जिसमें जीव पुदुगल श्रादि समस्त द्रव्योंका अवगाहन 
हो । काल द्रव्य उसे कहते हैं जो जीव श्रादि स्व द्रव्योके परिणमनर्मे निमित्त- 
कारण हो। इन सब हव्योंकों इन ६ जातिमें 'भी बांदा जा सकता है और 
२ जातिमें भी बांधा जा सकता है | जैसे--चेतनं, प्रचेतन; मूर्त, भ्रम, सक्रिय, 


६] भागदत धर्म 


विष्किय) एकप्रदेसी; अनेक प्रदेशी इत्वादि | चेत्व ती जीव ्ि बांकी £ प्रदेततत 
है। मृत पुद्गल है, बाको ५ अमृत हैँ। उर्रिय जीद व पुदूगत हैं, बाद हे 
निष्क्रिय हैं । एकप्रदेशे कासद्रत्य व्‌ पुद्गल हृव्य हैं, दादी ४ भनेकप्रदेशी हैं । 


इन सब हृव्योंकों यदि एक रूपमें देखा जावे थो सह हुपमें ही देखा जा 
स्ाता है, वयोंकि संभी द्रव्य उत्ू स्वरूप हैं। इस उत्तरी इप्टिसि एक था भद्दे 
भय विश्व जाना जाता है। यही सत्त्तस्वरूप सत्‌, ब्रह्म, भद्देव; पिप्शा धत्वादि 
तामोंत्रे मो पुकारा जाता है। इसका कारण भी यह है कि इन झब्दोंका भाव 
भी सत्त्वस्वरुपमें घटित हो जाता है जँत्े--बह्वाति इति ब्रह्म. जो बढ़े सो 
ब्रह्म । इस सका, भौर संक्षेर तो होता नहीं, बत्र तो भेदव्यवहारसे उस्के बढ़ने 
की ही गुज्जाइश है.! इस लिये ब्रह्म यह. उत््वस्वरुप है। भ्र्ने त--जो दो या 
श्रनेक न हों, एक हो, सो यह पत्व स्वरूप सर्व साधारण धर्म होनेसे एक है 
/विष्णु-जो सर्वत्र व्यापे सो दिष्णा, यह सत्त्वस्वरूप सर्वेप्दार्थों में व्यापता है। 
: इंत पेदांों के प्रदेशविस्तार प्रोकार प्रकारहूप भी परिणमन होता है भोर 
पेदाथों की शक्तियोंका थी परिणमन होता है। ्रदेशविस्तारादि परिणगनत्तों 
व्यज्जनपर्याय कहते हैँ झलौर शक्तियोके परिणमकककों श्रपर्याय (गुंण पर्याय) 
कहते हैं। जैते स्कन्घहुपमें परमासुओंके जो पिप्ड झाकार प्रकौरुपमें है वह 
तो कहलाता व्यज्जव पर्याव और जो रूप, रत, यघ, स्पृ्धंका परिश मत है वह 
| कहलाता है प्रध॑पर्याव भौर भी, जैसे दोवका मनुष्य पशु आदि पर्यायोके रूपें 
। शकारित होना यह तो व्यस्जनपर्याय है प्ोर राग, हें प, , जात, झाम्ति झ्ादि 
| प्रकट होना अर्थेपर्यात हैं । हा हा 
' * इस प्रस॒ज्षुमें-व्यज्जन पर्यायके:हारसे जीद द'पुंदुंत द्ब्योंके भेद प्रभेद 
किये जतते हैं। जीव दो प्रकारंके होते हैं--(१) उंद्यासी दीब, (२) मुद्ध जीव । 
छारी जीव उन्हें कहते हैं जो सद्मारमें. अमण़ कर: नर, नोरक, तिर्यझ्च्, देव 

| पर्यात घारण करते हैं । मुद्त दोव उन्हें ऋहते हैं जो त॒शास्ते छूट यद्े हैं, 

| उंदाकाल अनस्त प्रानंदभय रहेंगे ।-संजारो बीद- दो प्रक 


करके हैं-- (५) बस 
जोब, (२) स्थावर जोद। बस जोर दोइम्द्रिय, 


सह .इत्िय, चारइस्िय; 
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प्रथ्चेन्द्रियके भेदसे चार प्रकारके हैं। स्थावर जीव केवल एकेग्द्रिय ही होते हैँ 
प्रौर थे ५ प्रकारके हैं-- (१) पृथ्वीकाय, (२) जलकाय, (३)-अग्विकाये, (४) 
वायुकाय, (५) वनस्पियाय | एृध्दो हो जिनका शरीर है वे पृथ्वीकाव कह- 
लाते है । जैसे-मिट्टी, पत्थर लोहा, सोना श्रादि | ये खानसे निकले हुए प्रजीय 
होते हैं । जल ही 'जिनका घरीर है वे जलकाय वहलाते हैं । जैसे जल-भोस बर्फ 
प्रोदि। भ्रिन ही जिनका शरीर है वे भ्र्तिकाय बहलाते है। ऊँसे आग, विजत्ती 
श्रादि। हवा ही जिनका शरीर है वे वायु काय कहलाते हैं। जैसे हवा, आंधी 
झादि। इनरपत्ति ही जिनवा शरीर है वे वनरपतिकाय कहलाते हैं। वनस्पति | 
केवल हरीफो ही नहीं कहते हैं, किन्तु हरी तो वनस्पति है ही भौर निगोद जीवों 
का शरीर भी बनारपति कहलाता है। इसी कारण वनरपतिकाय दो प्रकारकी 
होती है-- (१) प्रत्येक वनस्पति, (२) साधारशा वनरपति | साध।रण वनस्पति 
' का ही दूसरा माम निगोद है। श्रनभ्त निगोद जीवोंको एक शरीर होहा है, 
जिससे वे एक सांध जन्मते हैं भौर एक साथ मरसे हैं। ये जीव॑ एक सेकिप्डमें 
२३ वार जन्म धारण करते. ' रहते हैं। अत्येक वतस्पत्तिके जीवोंका एक एक 
(प्रत्येक) शरीर होता है। प्रत्येक .वनरपति हरी दनस्पतियोंकों भी कहते हैं। 
प्रत्येक बमस्पृत्ति दो प्रक्रारकी है-- (१) साधारण हहित (सप्रत्तिष्टित प्रत्येक) 
पनरपति, (२) साघारणरहित -(प्रप्नतिष्टितत प्रत्येक) धनस्मति । सप्रविष्ठित 
: अंतोक वनस्पति वो लौकी, प्रेम, 'धमरूद, ध्राम आदि हैं भौर श्रश्नतिप्ठित प्रत्येक 
डनस्पति मूली, गाजर, आलू थादि हैं। साधोरण वनस्पतिके दो भेद हैं-- 
११) वादरमिगोद, (२) यूर्क्मनित्रेद॥ बादर निगोदके जीव तो पृथ्वी, जल, 
भ्ररिति) वायु, सकते परमात्माका शरीरे, श्राहारकश्रीर, देवशरीर, नारकंशरीर 
एन आठ श्रफा सके बरीरोंको छोड़कर “बं।की सब संस्रारी जीव छरीरोंके श्राश्नय 
रहते हैं, किन्तु सुक्ष्ममिगोद जीव अच्य घरीरके श्रांधार विन्म सोकमें सर्वत्र हैं. 
इसी अरुद्धमें वहे हुए इन्द्रियोंका संक्षिप्त विवरण करते हैं-- (१) स्पशंन 
इन्द्रिय, (२) रसनों इच्द्रिय, (३) 'प्राणइस्द्रिय, (४) इक्षुर्ध द्रय, (५) श्रोनेग्रिय 
स्पश्षनेत्द्रिय उसे कहते हैं जो रूखा, चिकना; ठंडा, जर्म भ्रांदि स्पर्णके शॉनिकी 
उत्तत्तिमें मिमित्तभूत अ्ज हो | जैसे-- हाथ, पैर, पीठ| पेर :प्रादि त्वचा प्ंघवा 
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तसचामात्र रसना इन्द्रिय उस्ते कहते हैं जो खट्टा, मीठा भ्ादि:रसोंके ज्ञानकी 
उत्तत्तिमें नि्मित्तभूत हों याने जीभ । प्राण इन्द्रिय उसे: कहते हैं जो सुगन्‍्ध, 
दर्गन्‍्घके ज्ञानकी उत्तत्तिमें निमित्तभूत हो याने ताक । चल्षुरिन्द्रिय उसे कहते 
हैं जो काला, पीला, वौला भ्ादि रूपों के ज्ञानकी उत्पत्तिमें. निमित्तभूत्त हो 
याने सेन । श्ोजेन्द्रिय उसे कहते हैँ जो आवाजके जानकी उत्पत्तिमें निमित्तभूत 
हो याने काम | 
जिनके सिर्फ स्पर्शन इन्द्रिय हो उन्हें एकेच्द्रिय जीव कहते हैं। पृथ्वी, जल, 
अग्नि, वायु व वनस्पति ये एकेन्द्रिय हैं, इनके सान्र सादा. झरीर है,. जिनमें 
ऋज्ु उपाड़ु भी कुछ पहीं होते । जिनके स्पर्शन व्‌ रसभा ये दो इन्द्रियाँ हों वे 
द्वीन्द्रिय जीए कहलाते हैं । जैसे लट, कैंचुकां जोक; छख इत्यादि ।,जिनके स्परशशन 
रसना व श्राण ये तीन इच्दियां हों-उन्‍्हें तरीन्द्रिय जीव कहते हैं। जेसे-लटमन्न, 
चिऊदी इत्यादि) जिनके स्पर्शव, रसनी, प्राण व चक्षु गे. चार इच्द्रियपाई 
जावें उन्हें चतुरिन्द्रिय कहते हैं। जिनके पाचों ही इन्द्रियां होवें उन्हें पल्चेन्द्रिय 
कहते हैं। जैते सनुष्य, पशु, देव, चारकी इत्य!दि । पम्चेन्द्रिय जीव दो प्रकारके 
होते हैं+#-(१) मनसहित (संज्री), (२) मत रहित (भसंज्ञी) भरसंज्ञो पण्चेन्द्रिय 
जीव 'बहुत ही कम संख्यामें होते हैं--जैंस कोई कोई तोता व जलमें रहनंवोले 
सर्व झ्ादि । वाकी सारे पर््नेच्द्रिय संज्ञी ही होते हैं ।: * - , 
पुदुगल द्रव्य उप्ते कहते हैं जिसमें रूप, रस, गध व स्पर्श ये चार गुण पाये 
जायें । जो कुछ दिल्नेमे आते हैं वे तब अनेक पुदल्ञोको- मिलकर पर्यायें-हैं, 
इन्हू स्कन्व कहते हैं। अनेकों स्क्न्ध ऐसे होते, हैं जो आंखोंसे नहीं .दिखः सकते । 
ये स्कन्य जितने छोटे होते हैं. उनमें गति श्रादिको. शक्ति- श्रधिक भी हो सकती 
-है। श्राजकलके विज्ञानमें जो आणा एटम प्रचलित ,हुा- है; वह भी एक 'प्रकरर 
का सूक्म स्कन्ध है । शुद्ध पुद्गल पावे जो स्कन्घरूपमें नहीं है, केवल एक हो 
- पुदुगल है, जिसे कि परमांखु.कहते है। उम्को गतिशक्ति अत्यन्त श्रधिक होती. 
है, जिसका अनुमान करना भी कठिन हो जाता है। जीवोंके -द्वारा, श्रधिष्ठित 
; 'शरीर भीपुद्गल है, किन्तु इन्हें देखकर जो जीवका/व्यवहार होता है, वह जीव 
के क्स्त्नन्धसे होता है 


बिश्वके पदार्थ [ ६ 


पृदृगलमें जो चार गुण हैं वे पृदगलमें श्रदादि अनन्त रहते हैं भौर जैसे कि 
जीवमें शानादिगुणोंका तादात्म्य है दँंसे ही ख्पादिगुर्ोक्ा तादात्म्य पुदुगलमें 
है। ये गुण परिणमते रहते हैं। ये परिझमन इतने प्रकारसे होते हैं-- 

रुपके परिणमत्र ५.प्रकारके हैं-- (१) कृष्ण, (२) नील, (३) पीत, 
(५) रक्त श्रोर (५) इवेत । स्कम्घोंमें और प्रौर प्रकारके भी रंग दोरुते हैं, वे 
मिल्े-मिल्त वर्ण परिणत पुद्गल्ोके संयोगसे ऐसे दीदते हैँ। इस बातकों 
इन दब्दोंसे कह सकते हे कि कई रंगोंके मेससे भी कितने ही रंग होझाते हैं । 
जैसे कि नीला व पीला मिलनेसे हरा होजाता है भ्रादि । 

रसके परिणमन ४ प्रकारके हें--( १) अम्ल (डट्टा), (२) मथुर (मीठा) 
(रे) कदु (कहता), (४) तिक्त (तोखा), (५) कयायला । पति सूक्ष्म रकन्ध व 
परनाणुओ्ोंके रस आदि किन्हीं भी परिषम नोंका इत्द्रियोंसे बोध नही होता है, 
किन्तु रघुत् स्कत्घोकि इन परिणमनोंका बोध हो एकता है । किसी किसी स्कर्घ 
का स्पर्श ज्ञानमें आ्राजाता रसादि नहीं, किश्नोका गन्‍्ध, किसीका कुछ, वांकी 
ज्ञानमें भ्राता नहीं, सो चहां यह नहीं समझना चाहिये कि इसमें भ्रमृक्त ही गुण 
है बांकी नहीं, क्योंकि पैद्गेतमें चारों ही गुण एक साथ रहते हैं, चाहे कुछ 
ज्ञानमें आवे व कुछ मातमें न आवे | 

गंध गुणके परिणमन दो प्रकारके हाते हँ--(१) सुगर्घ, (२) दुर्गर्घ | 
जितने भी गंधके प्रकार हैं वे सव इसो २ प्रकारके विस्तार है । 

स्पर्श नुण्के परिणिमन ४ तो द्रव्यगत है और ४ प्ापेक्षिक हूँ | इस ॥्रकार 
८ प्ररिणमन होते हे -- १) स्निग्व (चिकना), (६) रुक्ष (रुखा), (३) शीत 
हढंढा), (४) धप्ण (गर्म), (५) बंटोर (कड़ा), (६) कोमल (नरम), (७) 
लघु (हल्का), (८) गुरु (भारी) । इसमें से पहिलेके ४ परिणमन तो द्व्यग्रत हैं, 
इस लिये परमाणु मी पावे जाते है और रुकन्योंमें भी पांये जाते हैं, परन्तु 
भ्रतन्तरके ४ परिएमन हू, वे आपे क्षिक हें । धृसल्यि रतन्धोंमें तो पाये जाते हें 
परमाणुओंमे नहीं। । ह 

यह समस्त विश्व पू्वक्ति अननन्‍्तानत्त जीव व अचन्तानन्त पुदृंगल, एक 
परमंद्रम्य, एक अपमंद्रब्य, एक झाकाश द्रव्य वइ्स्स्‍्यात्त कासे द्रत्य, इस प्रदार 
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अतन्तानन्त पदार्थों का समूह है । इस सबको श्रस्तित्व (संत स्वरूप) की अपेक्षा 
एक कहा जाता है। व्यक्तिगत परिणमनसे ज्ञानमें जुदे जुदे भी आते हैं और 
अनेक युक्तियोंसे भी प्रसिद्ध हैं । अत: स्वरूप सत्तकी अपेआा पदार्थ अनेक हें । 

इश्यमान जितने भी स्कन्घ हें ने सव बह (जीव) के विकार-- इस कारण 
प्रसिद्ध हैं कि ये संव किसी न किसी प्रकारके जीवके शरीर हैं, जैसे चोकीका 
कांठ पहिले पेड़ ही तो था, वह वनस्पतिकाय जीवका शरीर है। सोना, चांदी 
पृथ्वोक्राय जीवका शरीर हैं इत्यादि। तात्पर्य वह है कि जो कुछ दिखता है - 
उसको शकलक्का प्रारम जोवके भ्रद्धीकारितासे हुम्मा था व हुआ है।., 

यह विश्व बहुत विस्तृत है यह तीन भागोमिं विभक्त है-+ (१) भद्धं लोक 
(२) मध्यलोक, (३) प्रधोलोक । इनका वर्णन प्रन्य प्रसद्धो पर किया जावेगा । 
यहाँ तो उंक्षेपमें इतना हो निर्देशकर इस प्रकरणको समाप्त करते हैं।। 


४ के ४-5 


३-जगदके जीवोंकी स्थिति 

जगतके जीव इन्द्रियोंकी अपेक्षा ५ भागोंमें विभक्त किये जाते हैं --(१) 
एकेन्द्रिय, (२) हीचिय, (३। त्रीन्िय, (४) चतुरिन्द्रिय, (५) पण्चेन्द्रिय । 
इनमें से एकेन्द्रिय जीव दो प्रह्ारके हैँ--- (१) सूक्ष्म, ,(२) बोदर.' सुंढम 
एक्न्द्रियका शरीर किसी भी प्रक्तार किसी भी पदार्थसे अ्रघातकों धाप्त नहीं 
होता तथा इनका आधारभूत कोई वादर झगेर भी नहीं होता है। ये जीव 
समस्त विश्व सर्वत्र अनन्तों वर्तमान रहते हैं। बादर एकेन्द्रियंकां शरीर अन्य 
पदाय॑से व्याघातको. प्राप्त ही सकता है। एकेन्द्रिय जीव जो पृथ्वी, जल, भ्रग्ति, 


' वायु व वनस्पति --ये ५ प्रकारके कहे गये है, इनमें ही कुछ युक्ष्म शरीर वाले हूँ 


व कुछ वादर शरोर वाले हूँ। ये पांचों जो व्यवहार व उपयोगमें प्राते हें व 
दिखते हे, मालुम पड़ते हूँ, वे सद वादर शरीर वाले है । पल्चेन्द्रिय जीव भी . 


: दो प्रकारके होते हें-- (१) धर्सज्ञो पण्चेन्द्रिय, (२) संज्ी पज्चेन्द्रिय । असशी 


भनरहितको कहते हैं । यद्यपि एकेन्द्रिय, द्वोन्द्रिय, तोन्द्िय, चेतुरिग्ट्िय जीव भी 
ने हैं तो भी इनमें संज्ी एक भी नहीं होते हें। इसलिये संज्ञी असंज्षी भेद 


जगत॒के जीवोंकी स्थिति [ ११ 


पल्चेर्द्रियमें ही होते हूं। पसंज्ी पम्चेन्द्रिय केवल तियंड्चोंमें (पशु पक्षियोंमे) 
हो होते है। ये जीव बहुत ही कम सस्यामें पाये जाते हैं। कोई कोई तोता व 
जलमें रहने वाले सर्प प्रायः 5 संज्ञी है। मन उसे कहते हैं जिससे शिंक्षा, 
उपदेश, हिताहितविवेक धारण विया जा सके | मन ने होनेसे अरसंज्ञी पम्चेस्दियों 
में ऐसी योग्यता नहीं होतो । सज्ञी परश्चेन्त्रिय मनतहित जीवोंकों कहते हैं । 
नरकगेतिके समल्त जीव, देवगहिके समरत जीव वे भनुध्यगतिके समस्त जीव 
संज्ी ही होते है। तियंज्चगतिके पञ्चेन्द्रिय जीव हो संज्ञी । ते 
घोड़ा, हाथी, बकरा, चिड़िया, मुर्गा, सांप दत्यादि। तिर्यव्चगतिके पल्चेच्दिय 
जीवोंमें प्रठ॑ज्ञी जीव बहुत ही कम होते हूँ । 
इस प्रकार ये जीव ७ प्रकारके हुए-- [१] सूक्ष्म एकेक्धिय, [२] वादर- 
एक्रेद्धिय, [३ | दीद्िय, [४] त्रीन्रिय, (५] चतुरिन्द्रिय, [६] श्रसंज्ञी पस्चेन्द्रिय 
, [७] संज्ञी पस्चेम्द्रिय । ये,सव ;भव हूं, इनमें :जन्म मरण होता रहता है। 
जिसकी ज॑गी योग्यता होती है मरकर योग्यतानुसतार भवोमें जन्म ले लेता है । 
मनुष्य मर कर मनुष्य ही हो था पशु मर कर पशु ही हो इत्यादि ऐसा कोई 
भियम नहीं है। कोई भी जोव.मर कर योग्यतानुस्तार किसी भी भवमें जन्म ले ह 
, लेता है। मनुष्य मर कर पशु हो सकता है, पशु मर कर मनुष्य हो जाता है 
इत्यादि । हाँ किन्‍्हीं खास कारणोंके वजहसे कुछ ही नियम ऐसे है जेर कि देव 
मरकर द्वेव नहों होगा, देव मरकर नारकी नहीं होगा, नारकी मर कर देव नहीं 
, होगा, नारंकी मरकर नारकी नहीं होगा, देव मरकर द्वीन्द्रिय, त्रीरिदरिय, 
. चतुरिर्द्रिय नहों होगा, ,ग्लि व वायु मरकर मनुष्य नहीं होगा इत्यादि । हां 
. तो यक्त ७ प्रकारके,जीवोंमे जब कोई. जन्म लेता है तो पूर्वभवके भ्रन्त समयसे 
, ही वह जीव श्रपर्याप्त कहलाने लगता, है। अर्थात्‌ जब तक नवीन शरीरकी 
शरोरझूप परिणमने, बढ़नेकी योग्यता नहीं, हो जाती है ,तब तक वह जीव 
'भपरयोप्ति कहलाता है। इन शपर्याप्त जीबोंमें कुछ तो ऐसे हैं जो पर्याप्त व 
, ही पावेंगे, अपर्याप्त अ्रवस्थाम ही मरंण कर जावेंगे तथा कुछ जब ऐसे हैं जो 
पर्याप्त नियमसे होंगे व. पर्याप्त . होनेसे पहिले मरण ही नहीं कर सकते । इन 
दोनोंको प्रपर्याप्तं कहते हैं। जब शरीर परिणमने की योग्यता, हो जांती, है. तब 


११ ] भागवत पर्म 


दे पर्याप्त कहलाते है । एक इष्ट्सि वे जोव भी पर्याप्त कहलाते हैं जो भ्रभी 
तो अपर्याप्त दशामें है, किन्तु पर्याप्व जहूर होगे । एक भवर्भ अपर्याष्त रहनेका 
समय एक मिनट्से भी बहुत कम होता है । 


चूकि उक्त सातों प्रक्रारके जीव पर्याप्त व श्रपर्याप्त दोनों तरहके होते है । 
श्रत: ये सद संसारी जीव १४ प्रकारोंमें जानना चाहिये-- [१] सूक्ष्म एकेन्द्रिय , 
प्रपर्याप्त, [२] सूक्ष्म एकेन्द्रिय पर्यापन, [३] वादर एक्रेन्द्रिय अपर्याप्त, (४) 
बादर एकेस्द्रिय पर्याप्त, [५] हीच्िय अपर्याप्प, [६] द्वीरिय पर्याप्त, [७] 
प्रीन्द्िय भ्रपर्याप्त, [८] भ्रीह््रिय पर्याप्त, [६] चतुरिन्द्रिय अपर्याप्त, [१०] 
अतुरिक्िय पर्याप्त, [११] अस॑ शो पण्चेक्निय अपर्याप्त, [१२] पर्संज्ञी पन्‍्चेन्द्रिय 
पर्याप्त, [१३ | संज्ी पण्चेन्द्रिय अपर्याप्त, [१४] सज्ञी पण्चेन्द्रिय पर्याप्त । 


सूक्ष्म एकेन्द्रिय श्रपर्याप्त--जिन जीवोंका शरीर सूक्ष्म है, एक स्पर्शन ही 
इन्द्रिय है तथा जो अरपर्याप्त हैं, वे सूक्ष्म एक्ेन्द्रिय अपर्याप्त कहलाते हैं। ये 
समस्त लोकमें सर्वत्र व्याप रहे हैं। जहाँ कुछ भो नहीं दिखाई देता, ऐसे भाकाश 
में भो सूक्ष्म एकेन्द्रिय भरपर्याप्त ठसाठस भरे हुए हैं। ये जीव ४ प्रकारके हैं -- 
पृथ्वी, जल, भ्ररिद, वायु, व वनस्पति । चू' कि इन जीबोंका वादर शरीर नही 
है, सो इबका शरीर दिख नहीं सकता । इनका उदय इसी प्रकार का है सी इन 
की जाति ५ प्रकारकी है। अपर्याप्तोमे भो प्रकार दो होते हैं-- (१) निववृत्य- 
पर्याप्त, (२) सब्ध्यपर्याप्त । जो पर्याप्त प्रवश्य होंगे, पर्याप्त होनेसे पहिले मरण 
नही कर सकते, वे निव॑त्यपर्याप्त कहलाते हैं ्लौर जो पर्याप्त होंगे ही नही व - 
अपर्याप्त अवस्थामें ही! मरण करते हैं वे लब्ध्यपर्याप्त कहलात हूँ। सूक्ष्म 
एकेन्द्रिय चब्ध्यपर्याप्त जीव एक सेक्षिण्यमे २३ वार जन्म मरखण करते हे। 
सूक्ष्म एकेद्धिय निदृ त्यपर्याप्त पर्याप्त हो जाते हैं, फिर भी वे प्रत्तमु हृतके अ्रन्दर 
मरण कर लेते है । अन्तमु हुर्ते समय एक पब्रावल्ली से ऊपर व ४८ भिसटके 
भीतर भ्रनेक भेद दाला होता है सो इसमें बथायोग्य छोटा भ्रन्तमुं हुत॑ ग्रहण 


करना हैं। वे जीव भ्रति बहोश हूं । सूक्ष्म एकेन्द्रिय लब्ध्पर्याप्त जोवोंकी प्रवस्था 
जीवों से मिक्ृष्ट दश है। दुःखमय ही इनका जोवन है । 


जगवूके जीवोंकी स्थिति । [ १३ 


यृट्ष्म एकेन्द्रिय पर्याप्त--जिन डऔी्योका धरोर सूक्ष्म है, एक ही स्पक्नंन 

द्रेय है तथा पर्याप्त हैं उन्हें सूद्षम एक्रेन्द्रिय पर्याप्त बाहते हैं। ये जोब भी 

अति दुःखी हैँ। यूक्म एकेन्द्रिय अपर्याप्तोंसे यही विधेषता है कि ये पर्याप्त होते 

हैं। बाकी सब श्रपर्याप्तोंकी तरह इनका जीयन है। सूक्ष्म एकेन्द्रिय पर्यात्तोंकी 
प्रपेक्षा सूक्ष्म एकेन्द्रिय पर्याक्ष कु ऊंची ग्रवस्वा है । 


बादर एकेन्द्रिय ध्रपर्याप्व-+विन एक्ैन्द्रिय जीवोंका शरीर वादर है भौर 
अ्रपर्याप्त है उन्हें वादर एकेन्द्रिय अपर्याप्त कहते है ।. इसका शेष वृत्ताम्त सुक्षम 
एकेरिद्रिय धर्पर्याप्तोंकी तरह जानता १ 


बादर एकरेल्धिय पं्याप्त-- जिन 'एकफेल्द्रिय जीवोंका शरीर पादर है व 


: पर्याण्ष है, वे बादर एकेस्धिय पर्याप्त बंहलाते हैं। लोकमें लोकके उपयोग? 


बादर एकेन्द्रिय पर्याप्त जोवोंके धरीर श्रातते हैं । यह प्रथ्वी, जल, प्रग्नि; वायु 
यं वनस्पति (पेड़, फल, फूल श्रदि] सब बादर एकेन्द्रियके काय हैं। खानमें 
पड़े हुए लोड पापाएं, सुकगंपापाण, रापाण, मृत्तिकों भ्रादि सब एकेन्द्रिय जीव . 


' हैं, पृष्पोक्ायिक हैं। खानसे निकाल दिये जानेपर ये प्रद्योव हो जाते हैं, उनके 


फायमाध रहते हैं। खोदने कूटने प्रादि झृतपीड़ाओों वे प्रश्ञान संन्ाजन्य पीड़ाप्रों 


से ये जाब बहुत पीड़ित रहते हैं। जलकाविक जीव भी तपाये जाने, श्रोदाये 


जाने, विशोरे जाने भादि कण्डोंत्रे' तोन् दुःखी रहते हैं धौर श्रशात संत्ाजन्य 
संबलेशोंसे तन्तप्त रहते हैं। तपाये गये प्रादि जलोंपें जलके जीव नहीं रहते, 
धंह' जल अंगीव' हैं। अखिकाधिक जोव भी युझाये जाने, छंके देने भ्रादि 
बाधाओं से व श्रंज्ञान संशाजस्य 'संक्तेश्ोंस संन्‍्तप्त रहते हैं। 'विजेत्री, [भाग 
गाज प्रांदि सत अ्ग्निकायिक हैं। कोई कोई विजेज़ी झाग प्रंजोव भी होते हैं 
किन्तु 'उनका परिचय परोक्षशानी (पंल्पन्नानी) को बहीं हों पता कभी तो 
ऐसी होता“है--किसी बिजली 'झादिमें पहिले तो अग्नि जीव नहीं होता, पश्चात्‌ 
जोव हो जाता है । म्रिसीमें ऐसा भी होता कि पहिले तो प्रग्ति जीव.होता परुंचात्‌ 


: भ्रेजीव हो जातो श्रादि पंरिवर्तन होते रहते: हैं, 'किसीमें शुरूये भ्रन्त तक भ्रग्न 


'" जीच होता, किसमें णुंडुसे पस्तंतक अग्नि जीव नहीं होता. भादि । वायुकांग्रिक 
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जीवोंकों भी रोके जाने, हिलाये जाने आदि वाधाप्रोंसे वअनज्ञान संशाजन्य 
पीड़ावोंस घोर संतप्त रहना पड़ता है। ये वायुकायिक जीव सोकमें सर्वत्र पाये 
जाते हैं। समस्त लोकके चारों शोर बहुत घनीभृत वायु है, जिक्षके श्राधार पर 
झाकाशके बीच यह लोक स्थिर स्थित है। वादर एकेन्द्रिय वनस्पतिकायिक 
जीव प्राय: हरितकाय हैं। वनस्पतिकाबिक जाव २ प्रकारके होते हैं-- [१॥ 
प्रतेक वनस्पति (हरित), [३२] साधारण वनस्पति (मिगोद) | प्रत्येक वतस्थति 
में तो एक शरीरका स्वामी एक ही जीव होता, किन्तु साधारण वनस्पतिमें 
एव शरीरके स्त्रामी अनन्त जीव होते हैं। प्रत्येक वनस्पतिके दो भेद हैं-[१] 
सप्रतिध्ठित प्रत्येक वनस्पति याने साधारण वनस्पत्ति सहित प्रत्येक वनस्पति, 
[३] अप्रतिष्टित प्रत्येक वनस्पति याने साघारण वनस्पत्तिराहेत प्रत्येक वनस्पति, 
प्रत्येक वनस्पति यो वादर एकेन्द्रिय ही होती है, किन्तु साधारण वनसपत्िमें 
कोई तो बादर एकेन्द्रिय होती है भोर कोई सृक्ष्म एकेन्द्रिय होती है। साधारण 
वनस्पति ३ प्रकारक्े हैं (१) एक तो ऐसे जीव हैँ जिन्होंने ग्राज तक साधारण 
वनस्पति (निगोइ) के सिवाय अन्यभव कोई थाया नहीं श्र न कभी झ्न्य भव 
पावेगे, निगोद ही रहकर जन्म मर॒ण करते रहें। (२) दूसरे ऐसे जीव हैं जिन्होंने 
आज तक तो साधारण वनस्पति -(नियोद) के परिवाय अ्रन्यभव पाया नहीं 
किन्तु भविष्यमें इस निक्ृष्ट पर्यायसे निकलकर ग्रन्य भव पा लेगे । (३) तीसरे 
 *स प्रकारके जीव है जिन्होंने पहिले कभी भ्रन्य पर्यायें पा ली थीं याने जो 
पृथ्वी श्रादि एकेरिद्रिय, - दीछ्िय, त्रीन्रिय, चतुरिच्द्रिय, पण्चेच्िय, तिय॑म्च, 
नारकी, मनुष्य, देव इनमें से कुछ था सब्र हो गये थे, परचातु भ्रशुभ परिणाम 
बद्य फिर साधारण वनस्पति हो गये हैं। इन जीवोने मनुप्वगति व देवगतिके 
उन भर्वोंक्ों प्राप्त नहीं किया था, जिनके पानेके वाद उसी भवसे या कुछ ही 
भव वाद मोक्ष जाना निरिचत है। जंसे--चक्रवर्ती, दक्षिण स्वर्गोके इन्द्र श्रौदि । 
साधारण वनस्पतिकाय (निगोद) जीवोंका शरीर चाहे बादर भी हो, तब भी 
,आँखोसे नहीं दिख सकता । 
ये सभो एकेन्द्रिय जीव निकृष्ट स्थितिमें है'। मत, विवेक की कथा तो दर 
रहो स्पशुन इच्द्रियके सिवाय भ्रन्५ कोई इन्द्रिय न होनेसे इन्द्रियज ज्ञानके विशेष 


जगवुके णीबोंकी स्थिति [ १६ 


विकास भी वंचित है । इन एकेस्द्रिप जोषोंमें वादर एकेन्द्रिय पर्षाप्त तो 
निशृष्ठ हूँ ही, किम्तु इनसे झ्धिक निृष्ट यादर एकेल्दिय प्रपर्याप्त हैं। इससे 
प्रधिक निकृष्ट सूक्ष्म एफेन्द्रिय पर्याप्त हूँ व इनसे भी निद्ृप्ट सूदम एकेन्द्रि 
भ्रपयष्ति है। 

हीड्िय प्रपर्याप्त-- जिन जीवोंके स्पर्शन (स्वचा) व रतनायें दो इच्दिय 
होतो हैँ वे दीन्रिय जीव कहलाते हूँ । जैसे लट, जौक, हां त, मीप, फौडी वर्गरह 
इन पर्यायोंमें जब कोई जन्म लेता है तवे जब तक ये शरीर पर्याप्त नही हो 
जाते तब तक मे श्रपर्याप्त कहलाते है श्रधवा कई हीखिय जीव ऐसे होते हैं 
कि जो पर्याप्त होंगे हो नहीं, श्रपर्याप्त धवस्थामें ही मरण फर लेंगे वे भी 
श्रर्याप्त कहलाते है । यह ध्रवस्था भी वष्टी पलेधापृर्ण है। पंत ने होनेसे हित 
की वहाँ कोई श्राणा नहीं । ये जीव अ्रपनेको दिखनेमें नहीं श्रातै। जो भी 
हीडिद्रिप जीव दीखा फरते हैं दे पर्याप्त हीन्द्रिय हैं। द्वोग्द्रिय जीव व कीट, 
, चतुरिस्िय, पर्चेन्द्रिय जीवोमें यूक्षम परौरवाले नहीं हाते हैँ। ये केवल भादर 
ही दोते है। भ्रतः इसमें सृक्षम, पादरका कोई भेद नहीं है । 

द्वोन्दिय पर्याप्त--जिन जीवोंके स्पर्शन (त्वचा) थ रसवों थे दो ही इच्त्रियाँ 
होती है वे होश्द्रिय जीव हैं । इनमें प्राकर कोई जीव जन्म लेता है तो प्रहण 
क्रिया हुम्रा वह झ्रीर जब्र पर्यात हो जाता है तब वह द्वीछिय पर्याप्त 
कहलाता है । दिखने वाले, चलने फिरगे वाले द्वीन्द्रिय जोब पर्याप्त होच्द्रिय 
है । इनका जीवन भी पलेप्पूर्ण है, भश्नक्त, प्रविवेकों हैं। 

श्रीद्धिय अपर्याप्त-- जिन जीवोंके स्पर्शन, रसना, प्राण ये तीन इच्द्रियां 
होती है वे भीम्टिय है। इनमें जो प्रपर्याप्त भीचदरिय है प्रथवा जब पक मे 
्रपर्याप्त हैं, भीरििय अ्रपर्याप्त कहलाते हैं । इनकी जिन्दगी भी दयनीय है । 

श्रीनधिय पर्याप्त-- जो भीन्द्रिय हैं व पर्याप्त भी है, ने श्रीन्द्रिय पर्याप्त 
कहताते हैं। चिऊंदोी, चीठा, खटसल, जूं, तिरूला, इच्धगोप, विच्छू, कानसजूरा, 
शुवरोला झ्रादि जीव प्रीछिय हैं। दिखने में झाने वाले ये सच पर्याप्त ही हैं । 
अपर्याप्तोंका शरीर दिपनेमें वहीं भ्राया करता है। कदाजिद्‌ भ्रपर्याप्त शरीर 
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पिण्ड दिसनेयें तो था सकता, किन्तु वहाँ श्रपर्याप्वका निर्णय नहीं हो सकता . 
शौर यह भी दिखनेका झवसर कदाचित्‌ हो सकता है । 

चतुरिख्िय अपर्याप्त-- जिन जीवबोंके स्पर्शन, रस़ना, प्राण व चक्षु ये , 
चार इन्द्रियां पाई जातो हैं व श्रपर्याप्त हैं, वे चतुरिन्द्रिय भ्रपर्याप्त कहलाते हैं । 
ये जीव भी दुःखमय है । 

चतुरिन्द्रिय पर्याप्त-- जो चतुरिस्द्रिय हैं व पर्याप्त भी हैं वे चतुरिच्िय 
पर्याप्त कहलाते हैं। जैसे मवल्ली, मच्छर, भ्रम॑रं, ततइयां, टिंड्डी बगेरहं। थे 
जोब भी दुःम्॒पूर्णा अवस्थामें स्थित हैं । 

असंज्ञी पस्चेन्द्रिय अपर्याप्त-- जिन जीचोंकें मंत्र तो नहीं है, किन्तु स्पर्शन 
ऱना, श्राणा, चक्ष वे श्रोन्न ये पांचों इंन्द्रियों है वे जिनका शरीर एर्यप्ति नहीं 
हुआ है याने धृद्धिके योग्य नहीं हो प्राया है, उन्हें असंज्ञी पल्चेरिद्रिय भ्रपर्याप्त 
कहते हैं। ये जीव केवल ति्यद्ध गंतिमें होते है भौर-बहुंत ही कम संख्यामें होते 
है। ये भी मनरहित हूँ प्रौर दुःखपूर्ण प्रव॒स्थामें स्थित हैं।...*, 

भ्रसंजी पल्चेस्दरिय पर्याप्त-- वे असंज्ञी पस््चेन्द्रिय जीव जिनका कि शरीर . « 
प्र्याष्त हो चुका है ते भ्रसज्ञी पल्चेन्द्रिय पर्याप्त कहलाते हैं। ये जीर्च बहुत ही 
कम संस्यामें केवल तिय॑अगतिमें मिलते हैं। जेंसे कोई कोई तोता वे प्राय 
जलमें रहते वाले सर्प इत्यादि । ये संभी दुःढों करि पीड़ित हैं 

संज्ञी पृथ्चेन्द्रिप अपर्याप्तू-- जिन जीवोंके स्पर्शने, रेंसनां, ध्राण, चक्षे 
व खोत ये पांचों इन्द्रियां होती हैं व मन भी होता है, वे जीव संज्ञी पंस्चेंस्िय 
कहलाते हैं। इनका शरीर जे तक पर्याप्त नहीं होंता अंथर्वा जो जीव पर्यप्त , 
हो हीं नहीं सकते व भंपंगेष्तिमं ही मरण कर जाते हैँ वेसंज्ञी परचेरि 
अपर्याप्त कहंलेति हैं। उक्त एंकेन्द्रियादिक सभी अपेर्याप्त दो दों प्रवोररंके: होते 
हैं-- जो पर्याप्त तो हो जाँयंगे किन्तु श्रंभी - नहीं हैं वें तो कहलाते हैं:सिधृ धंय 
पर्याप्त और जो पर्याप्से होंगे ःही नहीं, वे कहलाते कपपर्याप्त ) संशी : 
पेड्चेस्द्रिय लब्ब्य पर्याप्त 'देव व नरकमंतिमें' नहीं होते, क्रेवल्ल मनुष्य व्‌ तिरश्ध 
गतिमें ही होते हैं। सजी पडल्चेन्द्रिय निवुत्पेपर्याप्त चारों गतियोंमें होते हैं। . « 
' ».. संज्ञी पब्चेंन्धिय पर्याप्त-- जो ंज्ञी पन्‍्चेंद्धिय पर्याप्त हो छुके हैं; वे सती , 


डे 
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पड्चेन्द्रिय पर्याप्त कहलाते है। ऐसे जीव चारों गतियोंमें होते'हैं। उनमें से 
मनुष्य तो साक्षात्‌ वल्याणके पात्र हैँ । उनके सम्यग्द्शन अशुद्रत सर्व संयम व 
विशिष्ट तप भी हो सकते हैं, किन्तु तिय॑ञ्चों (सशीप्चेन्द्िय तिर्यम्चों) 
में सम्फदशंन व अशुक्रत ही हो सकता है, देव व नारकियौमें सम्यग्दर्शन ही हो 
सकता है । 


सम्यग्द्शंन झथवा तत्त्वज्ञान हुए बिना सभी जीव बहुत दुःखी है। 
सम्यग्दर्शन प्रात्माके सहजस्वरूपकी प्रतीतिको कहते हैं। मनुष्यभवमें सम्यग्दशेन 
सम्याज्ञान व सम्यवचारित्रकी पूर्णता होती है । जो कि साक्षात मोक्षका कारण 
है। हम लोग इस समय जिस स्थितिमें है वह स्थिति जंगतुके भ्र्य जीवोंबी 
अपेक्षा बहुत ही भ्च्छी स्थिति है। थदि इस स्थितिका लाभ न ले पाया थाने 
तत्जात, धातज्ञानको प्राप्ति न कर पाई तो यह बड़ी भुलकी बात है। 

एकेन्दियू, हीछिय, ्रीन्दिय, चतुरिन्द्रिय, प्रसंज्ञी पद्म द्धिय जोवोके दुःख 
का तो कोई पार है ही नहीं, किन्तु संज्ञी पदञ्जेन्द्रिय पर्याप्त जीवोंमें भी यदि 
दुःखपर, इष्टि ही जावे तो दुःख ही दुःप नजर झयेगा, केवल ज्ञानी ही सुखी 
मिलेंगे । सो वे भवके कारण नही किन्तु श्रात्मावलम्वनके कारण सुखी हैं । 


भारकी जीव तो भ्रहुतिश अरस॑ख्य काल तक मार पीट घात अ्रादिसे सं क्लिप्ट 
रहते हैं, नरकभूमिकी शीत, उष्ण, क्षुघा, ' प्यास भ्रादि अनेक पौड़ाभोसे दुःखी 
रहते हैं,भोारामका वहां कोई रच भी साधन नहीं हैं। पशु, पक्षी श्रादिकी 


, एुदेंशा तो यहाँ भी दिखनेमें आती है। कोई पशु पाले भी जाते हैं तो उनसे 


ज॑ब तक किसीका 'स्वार्थ सधत्ता है पुछ होती है, बादमे तो कोई पू'छ होती भी 
नहीं। भूखे, प्यासे, रोगी, पीड़ितोंकी वया दुर्देशा है वह छिपी नही, उल्टो मार 
पीट ही उनके भाग्यमें है। देवोंको मानसिक वलेश बड़ा बता रहता है, क्योंकि 
पुर्योदयके कारण भूल, प्याल, ठ5ड, रोग आदिकी ,तो उनके चिन्ता है ही 
नही तो उस बेकारीमें प्रट्ट सट्ट भाव,प्रायः हो जाते सो वे देव विषयतृष्णासे 
बड़े भ्रपनेसे बड़े देवोंके व॑ंभवको देख कर मानसिक दुःख़से व्य'्कुल रहते हैं। 
मनुष्योके दुःख तो प्रत्यक्ष ही हो रहे है। फिर भी श्राज जो परिस्थिति है, वह 
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लें-- एकेसिय, होन्द्रिय, तीस्दिय उतुरिच्धिय, पल्‍्दे स्द्रिय, मद, परयोष्ति। मनुष्य, 
सुदेश, सुरुल, इच्द्रिय चामथ्ये, दीरोगता, दोर्षायु, सुवृद्धि, धर्म श्रमण, 
धर्मावघारण, उत्‌ त्रद्धानु सय्र भावदा विपयनिवृत्ति भावना, कपायनिवृत्ति 


भावना | अब दर्चभ रततक्तो पाकर वस्तके बयाय॑ क्ानझी सोर इप्दि करें, इसी 
में हित है । 


भी कितनी दल मे थो, इसे रु॒म उत्तरोत्तर दुर्लस द्वातोंके मननसे निश्चय कर 


न++ 98 +- 
४-चेतनको महिमा 
यों तो तभी पदार्थ स्वद्नस्त्र हैँ। झतः चदक्लो अपने आपमें महिमा है तो भी 
ज्ञान व प्रानरके झनुभवत की सक्ति देतनमें होनेसे सबमें सार झपवा प्रधान 
प्दा 


चेतन पदार्थ है। हर्पमान सर्वष्कत्ध चेतनके द्वारा किसी रूपले ग्रहण किये 
जॉनेके कारण इस झ्याह्ारम हु करतंमाव द भूत्रकालको इृष्टि लगाक्षर 


॥| 


विचार करें तो दिखने वाले रद स्कत्धोंके दारेनें यह कह सकते हैं कि ये छब 
वके काय (झरीर) हैं। इईंठ, पत्थर, चोदा, चांदी झ्रादि पृष्दीकाबिक जीवके - 
काय हैं। जल, झोस, हींद आदि जलकायिक जीदके काय हैं। श्राय, बिजली 
आदि भस्निकादिक जीवके काय हैं। स़द प्रकारकी हवावें वादुकार्थिक झीवके 
काय हैं । कपड़ा, काठ, तृष ब्ादि सब वनस्पत्तिज्ञयिक जीवके काय हैं । मनुष्य, 
पश्लु, कीड़े आदि नस जीवके काय हैं। कोई काय जीव सहित हैं भौर कोई 
काय ऐसे हैं जिनमें जीत्र था, किन्तु ऋव नहीं है। एक इष्टिसे देखो तो जीवने 
इच उदको प्रहण किया, तव इनका यह शाकार प्रकार बना। ताले यह है कि _ 
इश्ममान यह स्कल्ध जीवाधिण्ध्ति था, जीवाधिमण्ठित है तव इनका संस्थान हुआ । 
चेतवकी प्रधानताका दूसरा कारण यह है कि यही चेतन तो व्यावहारिक 
सभी ब्यवस्पायें करता है। चेतन न हो तो इस प्रकारका पुदुणल परिणमत ' 
किस निमित्तकों पाकर हो अपदा चेतन ते हो तो इन सब पदार्थोक् ज्ञान त 
होता, इनका ज्ञान त होने पर इनका भस्तित्वक््म सद्भाव हो क्या जाचा जाता, 
फिर तो चाहें होते कुछ भी, सद सुन्य ही कहलाता । ज्ञाताके झझावम ज्ञेयका 
भी भभाद हुआ तो इस तरह घून्य हो तो हो गया, किन्तु ऐसा है'तो गेहीं ।. 


चेतनकी महिपा १६ ] 


इस प्रकार किसी ने किसो रुपमें विश्वव्यस्था चेत्तन पदार्थके कारण है। समभमे 
समफ्ातेका परस्पर व्यवहार भी चेतन पदार्थस चलता है--इत्यादि कारणोसे 
चेतन पदार्थ मुख्य हुगा । 


इस चतन पदार्थमें प्रतिभासकी विशेषता है। इसका प्रतिभास अथवा चेतने 
का कार्य निरन्तर चलता हे। यह किस प्रदार्थकों प्रोर विस प्रकारसे चेते इस 
ग्राघारपर सुस्त, दुःख आानन्दकी परिणतियां चलती है। यह जीव जब निज 
निरपेक्ष शक्तिकी प्रतीतिसे च्युत होकर बाह्य पदार्थकी श्रोर भ्राकृष्ट होकर 
विकल्प करता हुम्रा चेतता है तव यह श्राकुलित होता है। जब यह जीव यथार्थ 
भेदविज्ञान वलसे वाह्मते हट कर श्रन्तर्शानरूपसे परिणशमता है तब श्रवाकुल 
रहता है भौर जब स्व पक्षरहित्र हो जानेके कारण भिज अथवा पर कोई पदार्थ 
जानमें प्रावे ज्ञातामात्र रहने के कारण वह अनाकुल रहता है । 


चेतनकी शक्तिकी इतनी महिमा है कि समस्त दिध्व ज्षानमे श्राजावे, उसके 
प्रतिरिक्त इतनी शक्ति और वनी रहती हैं कि समरत विदृव बराबर पस्नंरयात 
लोक भी यदि झौर हो तो उन्हें भी जानवर भौर वो भी जाननेकी शक्ति रहे । 
चंतनका कार्य है कि जो कुछ हो व जो कुछ था व जो कुछ होगा सर्वकों एक 
साथ जान ले । संप्तार अ्रवस्थामें यद्याव कर्मरुप द्रव्यावरणके निमित्तसे रागादि 
रूप भाव आवरण पड़ा है। अतः ज्ञानका विकास अत्प होगया तो भी विकासका 
सर्वापहार नहीं हो मकता, इसका कारण चेतनका चैतन्य स्वभाव है | 


 शेतनाका सहज स्वरूप परमोस्कृष्ट है। यह ही किसीकी इष्टिमें भ्रह्मस्थरूप 
है, निविकत्प होनेके कारण एक है, सर्व सृष्टियोका मूल आधार होनेसे स्रष्टा 
है, योगियोंका परमाराध्य है। इसकी इष्टि न हो सकने वालोंकी स्वयं दुर्गति 
है, इसकी इृष्टि हो णाने वालोंकी स्व्य स्दृगति है। जगतुके सभी दर्शनों (मतों) 
के भ्रविर्भावकी साधनाका स्रोत यही है। परमातन्दका निधान यही है । इसीके 
प्रवलम्बनसते अ्रेनन्तज्ञानका आाविर्भाव है । सत्य व शिवमय वही तत्त्व है । तात्य॑ 
यह है कि खुदकी वास्तविकताके प्रिज्ञानमे हो सव॑ हित है भौर इस कारण भी 


चेतनकी महिमा अनुपम 
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सभी दाशनिकोंगे, सभी विद्वानोने ;किसी न किसी रूपमें चेतनकी सहिमा 
गाई है। किन्‍्हींकी धारणा है किस प्रथम विश्वमे मात्र ईदवर था, जल. ह्ठी 
जल था । ईद्वरकी लीलामें भाव हुआ कि "एको5हं बहु स्पाम, मैं एक हूँ, बहुत 
हो जाऊं, सो वह नाना छपोंमें श्राने लगा । अस्तमें यह भपनी लीला संकोच कर 
एकस्वरुप हो जाता है।” इस्त वाकयमें भ्लझ्कार द्वारा चेतनको महिमा गाई गई 
है। यह चेतन अनादितः प्रथम से ही बाह्य पदार्थों आननेके विकल्पंमे रहिंत 
होनेके कारण ग्रति आ्रवत श्रवरथामें एक था। था यह तब भी ऐछ्त्रयंशक्तियुक्त ' 
दोनेसे ईदवर, तब उसके निकट भवसागर हो था याने वह भवज़लके बलेशतरज्रीं 
के बोच था। इसका कुछ विकास होनेको ,हुआआ तव विशुद्ध परिणतिकी लीला 
हुई भौर वियोद भवसे निकल कर पशु पक्षी मनुष्य कीट श्रादि लाना रूप्‌ होने 
लगा । अनेकों लीला करके यह चेतन जब ,स्वपर पदार्थका यथार्थ श्रद्धाव कर 
लेता है और आात्मस्वभावमें स्थिरता करके सर्व संगसे सर्वत्र विमुक्त हो जाता 
है याने विभावलीला संकोच लेता है तब॑ एक स्वरूप हो जाता है । इसमें, प्रात्मा 
से परमात्मा होनेको पद्धतिकों भलं कृत भाषामें कह कर चेतनकी ही तो महिमा 
गाई गईं है । * पा 
'.. फिन्हीं'पुरुषोंकी घारणा हैं'फि समय सभय पर जगत॒का उद्धारकरंनेके 
लिये, धर्म भार्गका प्रचंलन करनेके लिये ईश्वरका अवतार होता. आ्रावा, है. इसमें 
भी इस चेतनकी ही तो महिमा गाई है । "कोई चेतन जब विशुद्ध' भाववाला 
होता है तो उसकी स्वगंमें गति ' होती है। वहाँसे मध्यलोकमें आकर विशिष्ट 
:पुरुष-होता है,। उम्तकी प्रवृत्ति इतनी विशुद्ध होती है. कि उसका निमित्त पाकर 
अनेक जोद पर्ममार्गमें लगे,जाते हैं। वह ऐसा छाक्तिशालरी,व-पृण्यश्ाली होता 
'है:कि उसके: कारण भनेकों जीगेके भनेकों ,संकट़ , दृर हो. जतते हैं। ऐसे जीव 
प्राय::देवग्ति: (स्वगं) से- आये हुए होते. हैं। , स्वर्ग -ऊष्मैलोकमें, है.। कृष्बूलोकसे 
मध्यलोकमें उतरने याने जन्म 'लेनेको अवतार कहते हैं। वह चेतन: भी :ईश्वरत्व 
शक्तिमय है । ग्रतः इस बात के कहनेमें भी कि '“'प्रवसर प्रवसर :पर जयतृका 
- 'उद्धार.करनेके लिये, भर्ममार्गंका प्रचलन करनेके -सिग्रे-ईश्वरका-प्रवततार होता 
शाया है” चेतनकी ही महिमा प्रकट हुई। 
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: , जमे इतने पदार्थ शय होते हैं। इन जशयोंके प्रतिभाससे चेतनकी ही 
महिमा प्रकट होती है। चेतनकी महिमासे न्ोकोंको इस जगतकां परिध्िय है। 
मान मो, लोकमें सब कुछ होता, परन्तु एक चंतन पदार्थ ही न होता तो क्या 
स्थिति होती, सब शुन्यता ही होता। ः 8. ही 
मैं;चुतन हूं, प्रन्य भो श्रनस्त चेतन, हैं। जो महिमा मेरी है वही महिमा 
सबकी है । किप्तीसे कोई कम नहीं है ।, सब चेतनोंका, एक स्वरूप है। प्रह्ो यह 


समस्त:महिमा:प्रतिभास होते हो कपायोका भार एकदम. उत्तर जाता है, भन्नाने- ' 


छह घवझ्ाहटका तो वहाँ पर भी नहों झासफता है) .है परमप्रह्य परमेश्वर 
परम पिता चैतन्य महाप्रमो | तू ही उपयोगमे बस । इसीसे हो सर्व सिद्धि है। 


4570, « 
है चेतन, |.तैरा.सर्वत्र चमत्कार और माहार्म्य है। जो कुछ, जड़ भी दौख 


रहा है वह भी, चेतन की ही महिमा प्रकट कर रहा है । थे भी वत्तां रहे हैं कि .' 
यदि मुझे चेतन पदार्थने भ्रक्धीकार तकिया होता तो हम इस इंवलमें कभी , 


भीष हद सकते थे। हममें प्रव भी जो विधिरत्त परिवर्तत होगा बह चेतनंके 
सज़का प्रसाद होगा। . , ० 

ग्रहो यह परम प्रदुभुत-परस॑ण्ड चैतन्य ब्रह्म ही सर्व धर्मान्वधियोंका परमेश्वर 
के रूपमें लक्ष्य रहा है, भले ही कारणवश विश्वय ध्यवहारके समस्वयकी 


'प्रयात्रधानीम मॉन्यतामें रूपान्तर श्रागेया हो, फितु संर्वका मूत्र पेंही' एक भद्वेतत 


है । ** तंतू सतु परमात्मने नेम: | वी न 


892: 





वर >प ॥कि ये 
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कलश अ्रात्माका, एक दूषित, परिणाम है । दृषपितिपना , किसो भी पदायेमें 
किती प्रन्य पदार्थके सम्बन्ध होनेपर ,होता है। ,भआ्रा्माकि साथ भी किसी, भ्रेन्य 


« पदार्थका संज्न्ग है तव तो वेलेंश हो रहा है। -बह .पन्‍्ये पदार्थ किसी भी नाससे . 


पुकारों जब तक उसका संस दूर नहीं होता तब तंक' पशेका प्रंत्यत्त पंगराव, 
नहीं होता बंह पदार्थ कर्म वामेसे प्रति प्रसिद्ध है। . सीधे बरब्दोंमें यह कह 





श्र] भागवत घर्म 


दिया डांता है कि उब हक कर्मेछा अभाव चहीं होता तद तक वलेदका सर्वेया 
अभाव नहीं होता है 

कर्म आत्मासे अन्य याते भिन्‍न पदार्थ है। पदार्यकी भिन्‍्नती या अच्यता 
तप्ी कायम रहदी है जब कि यह नियम रहता हैं कि एक पदार्थ दूसरे पदार्ये 
का परिणनद नहीं करता । यह वात झात्मा व कर्ममें भी है। आक्ता कर्मका 
दिधाद, अभाव नहीं कर क्कता; कर्म झात्माका विधान, अभाव नहीं कर 
उक्त, किन्तु इनमें निमित्त बैमित्तिकता प्रवश्य है कि आत्माके रागादिभाव 
को निमित पाकर कमंका वन्य होता और उस कमंके उदयका निमित्त पाकर 
झत्मरायादिविभावमलिन हो जाता । ' 

गत्र यहाँ यह विचार करता है कि कर्मका अभाव कँसे हो ? समाधान-- 
भात्माके ऐसे परिणाम बने कि जिनका मिमित्त पाकर कर्म स्वयं अकर्मरूप 
परियम जावें। वे झात्ताके परिणाम फ्ौन हैं? इसका समाधान इस इृष्दिसि 
ही दोयगा कि यह जानते जावे कि कर्मका बत्घ कैसे परिणामोंकों मिमित्त 
पाकर होता है । जैसे परिणामोंका निमित्त पाकर कर्म वन्ध होता है उनसे उत्टे 
प्रर्याद्‌ उल्तेसे उत्दे (सीथे) परिसामोसे कर्मका अमाव होता है।... 


कर्मवन्धका कारण विरुद्ध भाव है याने स्वभावसे विपरीत सावोंके निित्त 
से क्मदन्ध होता है। राग, हैप, मोह भाव-ये विरद्धनाव हैं। ये हो कमेवन्धके 
कारण हैं। तत्त्व यहु है कि स्तेह करमा, विरोध कर , मांह करता-+-य भात्र 
कर्मवत्वके कारण हैं। इनमें भी विशेषत॒या अघवा मूदभूत कारण मोह करना 
है। मोह अज्ञानक्षो कहते हैं। यद्यपि मोहकी प्रसिद्धि राम्में है सो वह यों 
प्रसिद्ध होगया क्रि अज्ञानके होते हुए राग विश्लेप होता? अथवा मालुम देदा है, 
वहाँ त्वरित समझमें पाने दाले रागकी इप्टिमें अनज्चावकों कल्पना गौर करदी 
जाती है सो यद्यपि प्रधिद्धि मोहकी रायमें हो गई तथापि यृक्ष्य विष्लेषण करने 
से बह स्पष्ड हो जाता है कि मोह अश्ावक्ो थाने अनेक पदार्थों सस्वस्धकी 
जुद्धि करनेको कहते हैं। मोह, अज्ञान अविधेक, मिभ्या, अम, विपर्येय ये सब 
प्राय: एकायिदाचक हैं ! 


हि] 
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तातपय यह हुम्रा कि जो जैसे पदार्थ हैं उन्हें वैसा न समझकर उल्टे स्वरूप 
में उनका ग्रहण करना मोह है और यही क्लेशका कारण है भौर जो ज॑से पंदार्थ 
है उन्हें बसा समझकर मात्र ज्ञाता रहना विवेक है भौर यही पलेश्से मुक्त होने 
का उपाय है। दुःखो से छूटना एक सत्य ज्ञानपर ही तिर्भर है। भगवद्धूक्ति सी 
कितनी ही की जावे, यदि प्रथों (पदार्थी) का सत्यज्ञान नहीं है त्तो प्रथम तो 
यह बात है कि उसने भगवान्‌ ही नहीं समर पाया, भक्ति ही फहां हुई ? दूसरे 
बात हैं कि ययार्थ ज्ञानके ग्रभावमें अन्तरमें जब श्रंपेरा है तो भगवडद्भक्ति 
क्लेशसे कैसे छुटा देगी! इसी प्रकार तपस्या कितनी ही की जावे, यदि पदार्थोका 
सत्य ज्ञान ही नहीं है तो देह श्रादि पर होनेबाले' परिंणमन संताप, क्षीत प्रादि 
प्रस्तरक्े अंवेरेवाले उपयोगको शान्तिकी भोर कैसे ले जायगा ? हों, तत्वज्ञान 
के प्रभावमें भी भगवद्भुक्ति, तपरया, ब्रतपालत, नियम आदि यदि विधिपूर्वक 
किये गये होते हैं तो वे विशुद्ध परिणामके निभित्त होकर यथाथ॑ ज्ञान प्राप्तकर 
लेनेके लायक भूमिका बनानेके कारण वन जाते हैं श्रौर जिसके तत्त्वज्ञान है, 
उप्तको संभव होनेवाले विषय कंपायके प्रशुभ परिणामसे परे बनाये रहनेमें वे 
कारण बनते है, किस्तु मोहको दूर कर देनेमें करण उसका प्रतिपक्षी विवेक- 
भाव है याने श्रज्ञानका दूर कर देनेमें कारण उसका प्रतिपक्षी ज्ञानभाव है। 
पर्दार्थोका स्वरूप कया है ? यह जाननेके लिये हम यदि प्रथम ही प्रथम इस 
और बले जांयगे कि पदार्थ कबसे हैं, किसने बनाये तो समस्याका हल करना 
कुछ दूर'होता जायंगा तथा यदि वर्तमान स्वरूप, प्रभाव, परिणमन भ्रांदि देख 
*क्र निर्णय करने वैठेगे तो स्वरूपका भी निशंय हो जायगा झोर पदार्थ कबसे 
हैं, कैसे बनें, किसने बनाये ? इस विषयका भी निर्णय हो जायगा। 
विश्वके समस्त पदार्थ मात्र श्रपनी अपनी सत्तारूप हैं। उनमेंसे कोई किसी 
अन्य पदार्थके संयोगकों नि्मित्त प्राकर श्रपनी योग्यताके अनुकूल परिणम जाते ' 
है। कोई यांगे जो शुद्ध हैं. (निर्मल हैं), वे मात्र कालका निमित्त पाकर शुद्ध 
एकछझूप परिणमते रहते हैं। भशुद्ध पदार्थमिं निमित्त नेमित्तिकता का मेल होनेसे 
लोक परस्पर स्वस्थामौपने व कर्ताकर्म' भावपनेका भ्रम हो गया है | जो प्राए 
ऐसा मानते है कि “अमुक पदार्थ मेरा है, मैं अम्ुकका हूं या भ्रेमुक पदार्थ #)े 


कै» 
# के. ॥. 24 7९ 
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मैंते किया, मुझको अरछुकने किया” वे झाकुलता ही पति है। इसका दयरण वह 
है कि पदार्थ तो अपने अपने परिणमनमे हो परिशमत्ते हैं, परका पयनेत्ो कर्ता 
माननेवाले प्राणीके भाव तो और भाति हैं सौर परिणम गया परपदार्थ भर 
भांति तो इसमें प्राकुलता तो शआतों हो है तथा १रप्दायका अनेकों स्त्रामी 
माता तो परका धंयोग वियोग,जब जैसा होवा है होता है। उसमें जब विंधोग 
हुआ तो अपनेको उसका अधिकारी माननेके कारण दह घोर दुःणी होता है। 
इस तरह पदायोंकी स्वतन्त्र सत्ता माने बिना संयोगवुद्धि दूर वही होती । संयोग 
बुद्धि दूर हुए बिना मोह दूर नही होता ! मोह हुर हुए बिना क्लेश दूर नहीं हो 
सकता । श्रतः बलेशसे भुक्ति चाहने वाले महानुभावोंकों पदार्थोकि सम्यर स्वत्प 
का भ्रववोध करना चाहिये। हे न्‍ 

प्रत्येक पदार्थ स्वतत्य-स्वतत्त्र है, प्रत्येक परमार स्वतस्त्र-स्वतस्थ है। इस 
पदायोंके परस्पर नि्मित्तमायकों पाकर चाहे कुछ भी परिणत्ियां हों. सर्वत्र 
प्रश्येक दृव्यकी अपने प्रापमें परिणति मिलेगी. व परसे भिन्‍म परिणति रहेगी 
हइड्रोजन वाइट्रोजन हवाक़े मेलमें जल बन जाता है तो भी वहां प्रत्येक परमास्ु 
प्वभी भ्रपनी सत्ता लिये हुए ही श्रपने,श्रापमें १रिखम रहा है। जीय व पुद्गलों 
के एक समुदायको नारक, पशु, पक्षी, कीट, देव, मनुष्य श्रादि कहने हैं। उन 
सब. भवों में जीव. जीव हो है, पृदृगल पुदुगल ही है। प्रति एक द्रव्य अर्य समस्त 
द्रव्योंसे झिल्कुल भिन्न है। अतः किसी द्रव्यका किग्नी अन्यके साथ कोई सम्बन्ध 
नहीं है। ऐसे स्वतन्त्र स्वरूप रुपमें पदार्थोद्री प्रतीति रहे, मिन गात्माकी प्रती 
रहे तो भाकुलवाका कोई कारण नहीं रहता । वलेश मुक्तिका उप!य प्म्पसज्ञान 
है, ज्ञानमावता है, शानोपासना है। ज्ञानकी अर्चा, श्राराघना सर्वे ऋषियोंने 
मद्भुलमय माना है। - 

“नर्तें ज्ञावान्मुक्तिः” इस उत्तिमें ज्ञानको ही मुवितका कारण प्रसिद्ध किया 
है। “सम्पदर्शनज्ञानधारियवाणि मोक्षमार्ग:// इस सूत्रमें ज्ञानको हो सुक्तिका 
कारण प्रसिद्ध किया है। श्रात्मीय विरपेक्ष ऋत ही बह है अर्थात्‌ प्रकृत्ति व 
प्रकृतिन चिदाभास (अविया, राग, हेप आदि) से भिन्न सर्वात्माओंमें समान 
त्रिका लब्यापी चैतन्य तत्त ही अह्मस्वरूप है। उसके शानसे ही श्रावरण व मल 
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भेष्ट होते हैं । इस ही ध्येयफी एकाग्रताकों अथवा इस ध्येयके इतर हो जानेपर 
जिस किसी भी पदार्थके सत्य स्वरूपसे घ्यानकी एकांग्रताफों समाधि कहते हैं। 
समाधि ही प्रवद्ध मान होकर निर्वाणका साक्षात्‌ कारण है। इस तरह ज्ञान 
प्रोर समाधि क्लेशमुक्तिका उपाय है। समाधि ज्ञोत तत्त्वके पूर्ण विश्वात हुए 
बिना नहीं बनती । भ्रतः समाधिमें सम्यगू विश्वास भ्रन्तनिहित है। इस तरह 
सम्यगविश्वास, सम्यग्शान व सस्यक्‌ चारित्र ही भोक्षमार्य प्रथवा बलेण मुक्ति 
का उपाय है। 

मोहमें जीवको क्लेशसे छूल्नेका बह उपाय सूभता है, जो क्लेशकों बढ़ाने 
द पंदा करनेका उपाय है। जैसे एक निर्वल वालक जिसको गाली देनेकी वात 
पड़ी है, वह किसी वलिष्ठ बालकके द्वारा तमाचा लगाये जानेपर उस विटाईसे 
होने वाले दुःख को त सह सकतेके कारण उस दुःखकों दूर करनकी इच्छासे 
बलिष्ठकों गाली देता है। तब वलिष्ठ बालक पुत्त; तमाचा मारता है वह फिर 
गाली देता है। इस तरह पिठाई चलती रहती हैं। जब चिर्बत धालककों श्रवल 
झांती है कि गाली देनेसे पलेश ही बढ़ रहा है मिट नहीं रहा है भौर इस सुबुद्धिके 
कारण गाली देना वंद कर देता है तो पिटाईका क्लेश भी मिट जाता है । इसी 
प्रकार यह मोही भात्मा जिसे राग संस्कार व रामकी योग्यता पड़ी हुई है, वह 
कर्मोदयवर्श उपद्रवके बोचमें श्रावेपर या इष्ठ संयोग होनेपर होने वाली 
आकुलताके वलेशको दुर करनेके लिये द्वेप प्रथवा राग करता है । परिणाम यह 
होता है कि कर्मवन्ध, संस्कार व श्राकुलताका वातावरण चलता ही रहता है। 
इससे यह स्पष्ट है कि दलेश मुक्तिका उपाय है, वह रागादिभाव नहीं है । थे 
'विभाव भिथ्या श्रद्धान पूर्वक हुए हैं । फ्रत: इस विपरीत उपायमें मिथ्या दर्शन, 
मिथ्यान्नान व मिथ्याचारिद्र भा ही गये । तात्पयं यह है, ,कि मिथ्यादर्शन, 
मिथ्याज्ञान व मिथ्या चारित्र क्‍लेशमुक्तिके उपाय नहीं हैं प्रत्युत पलेश व्‌द्धिके 
उपाय, हैं। क्लेक्षमुक्तिका उपाय तो ज्ञानभाव अथवा रत्तनय ही है। 

मोही जीव विश्ञाव पर्यायकों प्रहं (मैं) मानते हैं। इतीको वास्तव अहज्भार 
कहते हैं। इस भ्रहद्स्‍ारकों मिटा देवा ही क्लेशमुक्तिका उपाय है। सभी 
घर्मावलम्बियोंने इस भहुद्भू ौतरो मेटनेमें धर्म व भवित कहा है। किसीने बताया 
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पिण्ड दिखनेमें ती भ्रा सकता, किन्तु वहाँ. अपर्याप्तका निर्णाय नहीं हो सकता 
और यह भी दिखनेका अवसर कदाचित्‌ हो सकता है। 

चतुरिस्दिय अपर्णप्त-- जिन -जीवोंके स्पर्श, रसना, श्राण व चक्षु ये 
चार इन्द्रियां पाई जातो हैं व अ्रपर्याप्त हैं, वे चनुरिन्द्रिय अपर्याप्त कहलाते हैं,। 
ये जीव भी दुःखमय है । 

चतुरिन्द्रिय पर्याप्त-- जो चंतुरिन्द्रिय हैं व॑ पर्याप्त भी हैं वे चंतुरिन्द्रिय 
पर्याप्त कहलाते हैं! जैसे मकद्दी, मच्छर, अमर, ततइया, टिंडो वगरह। ये 
जोव भी दुःखपरां अवस्थामें स्थित हैं। 

प्रसंशो पस्चेन्द्रिय श्रपर्याव्व-- जिन जीवोंके मन तो नहीं है, किन्तु स्पर्शाने 
रसना, प्राण, चक्ष व श्रोत्र ये पांचों इन्द्रियां. है व जिनका शरीर पर्याप्त नहीं 
हुआ है याने वृद्धिके योग्य नहीं हो पाया है, ,उन्हें प्रसंज्ञी पम्चेत्द्रिय अपर्याप्त 
कहते है। ये जीव केवल तियंश्व गतिमें होते है. और.बहुंत ही कम संस्यामें होते 
हैं। ये भी मनरहित हैं और दुं:खपूर्ण भ्रवस्थामें स्थित हैं। ., 

प्रसंगी पस्चेन्द्रिय पर्याप्त-- वे असंज्ञी पंज्चेन्तिय जीव जिनका कि शरैर 
पर्याप्त हो चुका है वे भ्रसज्ञी पस्चेन्द्रिय पर्याप्त कहलाते हैं। ये जीव बहुत ही 
कम संस्यामें केवल तियंश्गतिमें मिलते हैं। जसे कोई कोई तोत वें प्राय 
जलमें रहने वाले सर्प इत्यादि । ये सभो दुःखों करि पीड़ित हैं।  ' 

संजी पल्चेन्द्रिय अपर्याप्त-- जिन जीवोंके त्यश्न, रसना, प्राण, चक्ष 
व श्ोत्र ये पांचों इन्द्रिण होती हैं व॑ मत भी होता है, वे जीत्र उंत्ती पण्चेम्रिय 
कहलाते हैं। इनका शरीर जब तंक पर्थाप्त नहों होता अ्रधंवां जो जीच पर्याप्त 
हो हो नहीं सकते वे अंपर्थाप्तमें हो मरण “करे जाते हैं'वे संज्ञी पल्‍्चेशि ये 
अपर्याष्त कहलति हैं। उक्त एकेखियांदिक सभी अपर्याप्त दी दो प्रबगरक्े होते 
हैं-- जो पर्याप्त तो हो जाँयगे किन्तु श्रभी नहीं हैं वे तो कहंसाते'हैं निधन त्ये 
पर्याध्ति और जो पर्याप्त होंगे 'ही नहीं, वे कहलाते हैं हब्द्रयपर्याष्त ।. संज्ञी 
पड्चेच्दियं लंब्ध्य पर्याप्त देव:व नरकेगेतिमें वहीं होते, केवल 'मनुष्य व तिर्यश् 
गतिमें हो होते हैं। सेजी पल्चेचिय विवत्यपर्याप्त चारों गतियोंमें होते हैं । 

सेज्ञी पंल्चेसिय पर्याप्त---जो संज्ञी पस्चेंद्धिय पर्याप्त हो चुके हैं,-चे सेशी 


इृष्टिवाद [२७० 


वे छच्॒त्थ ही तो थे। छपत्य पर्थात्‌ श्रपुर्व ज्ञानकी भ्रवस्था में रहनेवाले जीवों 
का धोध विश्वतोमुख नहीं होता श्र्षात्‌ छम्मस्थोंका ज्ञान वस्तुके :अंश् अंशकों ., 
जानता हुभा रहता हैं। ऐसी भश्रवस्थामें यदि किसी अंशके ही जानने मानमेका 
, ऐसा हठ हो जावे कि भअच्य तत्वका विरोध करे या भ्रन्‍्य तत्त्वकों मिथ्या कहे 
तो वह हठवाद कहलाता है भौर यदि श्रस्य व्त्त्वोका, धर्मोका, गुणोंका, श्रश्नों 
का विरोध न करके वर्तंमानमें श्रववा प्रयोजनवश्ञ किसी अंशको णाने, देखे, कहे 
तो वह ६ष्टिवाद कहलाता हैं। 

लू फि वस्तु प्रनन्तरधर्मात्मक है और वुद्धिपू्वेक जानता मां कहता एक 
समयमें कुछ धर्मोंक़ा हो हो सकता है। भ्रतः दृष्टिवादका श्राना प्राइृतिक वात 
है। इस ३ष्टिवादका उपयोग होना प्रत्येक मनुष्योके प्रनिवाम है। सभी अपना 
ब्यवहार एवं प्रवर्तत इष्टिवाद द्वारा करते हैं। एक ही पुरुषकों फोई पिताके 
रूपमें देखता, कोई पुप्रके रूपमें भ्रथवा भिन्‍न प्रकरणोंमें, अ्रवसरोंमें, समयोंमें 
भिन्‍त्र भिन्‍्नरुपसे देखता है यह इष्टिवादका ही तो उपयोग है। इंष्टिवाद, 
अपेक्षावाद, स्थाद्वाद, प्रनेकास्तवाद श्ादि पर्यायवाची शब्द हैँ । हृष्टिवाद द्वारा 
यथासंभव सभी हृष्ठियोंका संग्रह करके क़मझः पूर्णों जाने श्रौर फिर सभी 
इष्टियोंका त्याग करके एक साथ ज्ञानभावके द्वारा पूर्ण जाने यही वस्तुज्ञानके 
करनेकी सुगम पद्धति है । 

इृष्टिवादम संद्राय या झ्निणंयकों स्थान नहीं है, वयोंकि प्रपेक्षा रखकर 
जो धर्म जाना उसका पूर्ण तिशपचय रहता है। जंसे रामका पुत्र द्याम, श्यामका 
पुत्र धाम, इनमें बोला जाय कि धामका दयाम पित्ता ही है तो इसमें निश्चय ही 
रहा संशय, नहीं व कहा जाग कि रामका द्याम पुत्र ही है तो निश्चय ही रहा। 
यदि कहा जाय कि रामका श्याम पुप्त॒ भी है तो यह प्रयोग गलत है क्योंकि 
रामका तो पुत्र ही है गौर कुछ नहीं इत्यादि । इसी प्रक्षार कहा जायगा कि 
द्रव्य इण्टिसि झ्ात्मा. नित्य ही है। यहाँ कुछ भी संशय नहीं है। पर्पाव इष्टिसे 
ग्रात्मा भ्रनित्य ही है. यह निरंचय ही है । यदि कहा जाय किट्रव्य इण्ठिसे भात्या 
नित्य भी है तो यह ग़लत प्रयोग क्योंकि इसमे यह भी सिद्ध होगा कि ह#व्यदृष्ठि 
- बिल्कुल नहीं है। * 
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इृष्ठियां दो प्रकारसे प्रवृत्त होती हैं-- (१) प्रभेदरूपसे जानते हुएमें, (२) 
से अतित्य भी है सो तो है नहीं। भरत: इष्टिवाद निश्चयवाद ही है, संशयवाद 
भेद रूप से जानते हुएमें । जैसे श्रभेदरूपसे अ्रखण्ड वस्तुकों जाना व भेदरुपसे 
वस्तुके गुणोंको, शक्तियोंको, परिणमनोंकों जाना । 

दष्टियां इस प्रकार भी दो तरहसे प्रवृत्त होती हैं-- (१) एक ही वल्तुके 
विषयमें जानभा, (२) भमेक वस्तुओंकों पररुपर किसी भी सम्बन्धरूपमें जानना। 

इनमेंसे पढहिली पद्धतिकी इष्टिफो तो मिश्चयनय कहते हैं और दूसरी 
पद्धतिकी इष्टिको व्यवहारतय कहते हैं। भ्रत: इनको इस प्रकार लक्षणोंमें 
बांधा जाता है कि जो वस्तुको भ्रभेदहपसे जाने भ्रथवा एक ही वस्तुके विषयमे 
जाने उसे तो निश्चयनथ कहते हैं श्रौर जो वस्तुको भेदरूपसे जाने भ्रथवा अनेक 
वस्तुओको किसी भी सम्वन्धरूपमें जाने उसे व्यवहारनतय कहते हैं। निशचयनय 
वे व्यवहारतयका यथा योग्य व्यापक क्षेत्र होनेसे जो तत्त्व व्यवहारतय का 
विपय है वही उससे भी वाह्यगष्टि वाले अन्य तच्चके मुकाबिलेमें निदतयनयका 
विपय बन जाता है तथा जो तत्व मिश्वयनय का विषय है वहीं उससे भी 
श्रधिक भ्र्तरज्ध दृष्टिवाले अन्य तत्त्तवके मुकाबिलेमें व्यंवहारनयका विपय वन 
जांता है । 

निरचयनयके हे भेद हैँं-- परमशुद्ध निश्चयनय, शुद्ध निरचयनय,' अशुद्ध 
निशचयनय । जो वस्तुको मिविकल्प, भ्रष्ट, श्रभ्ेदरूपसे जाने उसे परमशुद्ध 
निरचयनय कहते हैं । जैसे परम ब्रह्म चेतन्यमरान्न है। जो शुद्ध पर्याय सहित वस्तु 
को जाने उसे भ्रशुद्ध निरेचयनय वहते हैं जैसे मुक्त जोव सर्वज्ञ है! जो भशुद्ध 
पर्याय सहित वस्तुको जाने उसे ग्रगुद्ध निश्चयनय कहते हैं। जैसे संसारी जीव 

। रागादि परिणत है । 

व्यवहारतयके ४ भेद हैं (१) प्रनुपचरित सद्भूृतव्यवहारनय, (२) उपचरित 
सदुभूत व्यवहारनय, (३) अनुपचरित असद्भूत व्यंवहारतय, (४) उपचरित 
भस्दूभूत व्यवहारनय । वस्तुके शाश्वत गुणोंको बताना अनुपचरित सद्भूत 
व्यवहारनय है, जेसे जीवका ज्ञानगुण आदि। वस्तुके गुणोंका विकास बानाव 
उपचरित रुदभूत व्यवहारनय है । जैसे जीवका मतिज्ञान, केलज्ञान श्रद्धि ता 
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एर्तुको प्रधुद्धितत औपाधिक पर्याय बताना अ्नुपचरित ग्रसदूभूत व्यवहास्नय 
है । जैसे णीवके प्रवुद्धियत (सूक्ष्म, जो समभमें नहीं श्राते) क़ोधादि । वस्तुफी 
बुद्धियत झौपाधिक पर्याय बताना उपचरित अ्रसदभूत व्यवहारनय है, जैसे 
जीचके बुद्धिगत (समभमे श्राने वाले, स्थूल) क़ोधादि वताना। 
मकान मेरा है, पुत्र मेरा हैं इत्य।दि बातें किस वयमें भ्राती है ” किसी 
» भी नययें नहीं, वर्योंकि सम्बन्धर हित्त प्रदाधोंमें सम्बन्धकी जबर्दस्ती करना 
मिथ्या है। यदि इसे नय जैसा रूप दिया भी जाय तो थही कहा जा पतकता है 
कि यह सब उपचारनय कहपनामें कैसा ही उपचार कर लेने की बात है । 
प्रव विज्ञानपद्धतिसे इप्टियोंकी वात देखें-इन इष्टियोंको व्यापक-च्याप्य क्रम 
से दिखाते है, प्रथम तो तबसे भ्रधिक व्यापक इष्टि बह है जहाँ प्रयीजनवश्ञ भ्रप्तत 
में सतुको मिरखा जाय, जैसे-मूर्ति बनानेके लिये पापाण लाये हों तो उम्त 
पापाणकों ही कहना कि यह मूर्ति लाये है, रोटो बनासिके यत्तमें भ्रभी कोयला 
( ही चोकेमे घर रहे हों तो .भी यह कहना कि रोटी बना रहे है प्रादि | यह इष्दि 
#निगम (संकहप) पुर्वक होती है इसलिये इस इष्टिकों मैगमनय कहते हैं। मैगम- 
तय ३ प्रकारका होता है--(१) भूतन॑गमनय (२) भाविनैगम तय, (३) वर्त- 
मान नैगमनय । भृतकी, घटताको वर्तमान नियुक्त करमा भूतनंगमनय है। जैसे- 
भ्राई हुईं दिवाल्नीके दिन कहना कि भ्राज महावीर स्वामी ,निर्वाण पधोरे है। 
भविष्यकी घटनाकों वर्तमानमें नियुक्त करता भाविभ॑गम नय है, जैसे भावी 
तोथंड्ु गेंकी भ्राज भी तीय॑दु रके रूपमें प्रणाम करना। मिकट वर्तमान में होने 
-, वाली घटनाकों ब्रभी कह देना वतंधाननंगमनय है, जंसे मूति वनानेके लिये लाये 
£'हुए वापाणको मूर्ति कहता, चौकेमें कोयला रखते हुए भी रोटी बनाना कहना 
प्रादि | यह इष्ठि यद्यपि व्यवहारमें भी बहुत्त उपयुक्त होती है, किन्तु इस इंष्टि 
का प्राधार द्रव्य है, व्योकि श्रगे पीछेकी बातोंका समस्वय द्रव्यके भ्राधार बिना 
नहीं होता । अ्रतः यह रृष्ठि द्रव्याथिक है । 
एक हृष्टि ऐसी होती है जिसमें तजू जातीय श्रनेक पदार्थोका संग्रह हो जाता 
है, जैसे सत्‌ कहा तो इसमें समस्त संत्‌ श्रा्गंये, जीव कहा तो इसमें समस्त 
जीव झागये । इस हृष्टिका नाम संग्रहतय है । संग्रहमय दो प्रकारका होता है- 
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(१) परमंग्रहमय, (२) अपरसंग्रहनय । परसंग्रहनय तो सर््रत्कृष्ट संग्रह वाला है, 
जैते सत्‌, द्रव्य प्रादि बहरोंवे सू चित होता है। परतंग्रहमे संग्रहीत पदार्थकि भेद 
करके किसी एक भेदके जातिवालोंका संग्रह करना प्रपरसंग्रहनय है व शपरतसंप्रह 
से संगृहीत पदार्थकरि भेद करके किसी एक भेदके जातिवालोंका संग्रह करना भी 
भपरसंग्रहनय है, जैसे जीव, पुदूगन, संसारीजीव भ्रादि शब्दोसे सूचित होता है ! 
इस टृष्टिका विषय भी द्रव्य हैं। भ्रतः यह द्रव्याधिक सम । 


संग्रहममसे संधृह्दीत पद्ार्थोके भेद करता भी एक इप्टिफी कला है। इसे 
ब्यवहारतय कहते हैं; जैमे सतसे संग्रहीत पदार्थोके भीव, प्रगोत्र ऐसे दो भेद 
करना, जीवमें संतरद्वीत सात जोड़ों में से संतारी, मुक्त ऐमे भेद करना, अजीवर्मे 
संगुद्ीत पदार्थों पुद्गल, धर्म, भ्रधर्म, श्राक्ाश, काक्ष ऐसे भेद करना ब्रादि । 
इस हइृष्टिका वियय भी द्रव्य है। भतः व्यवहारतथ भी द्रब्पाथिक नये 
कहलाता है । 

एक ऐती भी इृष्डि होतो है, जिप्रमें केवल एक वर्तयान परिशमन देखा 
जाता है । यद्यपि यहां भी पर्यायपरिणत द्रव्य ही जाना जाता है, किन्तु व्रव्यत्व" 
प्र इस गृष्टि में उपयोग नहीं रहता। इस इष्टिको ऋणजुगृतगय कहते हैं। 
यह इंष्टि पर्याथफों विपय ऋरती है। अतः यह पर्वावायिकाय है। इपो सिलसिले 
में आगोफ़ी सारी सुकमा इष्टियाँ सो पर्यावाधिक नये होती है। ऋषभुमृत्न शब्दकां 
अर्थ है--ऋणु याने सरल (वर्तमान) को सूते मर्यादित जाने। जिप्तका तात्पर्य 
है कि एक वर्तमान परिणमनको जो जाने सो ऋजुसूत्रनय है 


इससे भी सूक्ष्म एक रृष्टि है, जिससे वर्तृतान परिषवाी यो जिनम्न-मिन्न 
रुपसे जाना जाता है। यह भेद शब्द शब्दायंकी प्रपेक्षसे होता है इससे इसका 
नाम शब्दतय कहा जाता है। जैसे -ह्त्रोफ़े वावक दार, भागों, कलव ब्रा्दि 
अनेक शब्द हैं, किल्‍्तु दार शब्दसे, ऐसी स्थरीत्षा ग्रहण होता ओ भाई भाईमें 
भै३ करा दे, सार्याशब्दसे ऐसी स्तोका ब्रहण होना जो प्रपती परिश्रमकलासे 
पुत्रपति आदि कुठुस्थका भरण पोषण करे, कलत्र शब्दसे ऐसी स्त्रीका प्रहण 
., हीना, जो पति व पुत्रके कल शिरोर) की रक्षा करे । 
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इससे भी सूक्ष्म एक इष्टि है जो एक शब्दके अनेक भ्रथोंमें सें भी किसी 
एफ पभ्रध॑में ही उपयुक्त होती है याने रूह होतो है। इस इप्टिको समभिरूदमय 
वहते है । जैसे गौ शब्दके अनेक वाच्य श्रर्थ है-- किरण, वाणी, गाय ग्रादि, 
फ़िर भी गौ शब्द गाय पदा्थके वाचकत्वमें प्रभिरुद़ है | 
इससे भी सूक्ष्म एक इप्टि हो जो त्मभिष्ठदके प्॒र्थमें भी भेद कर देती हैं 
, थाने समभिरढ़ आदिस निशचय किग्रे गये पदाधंको उत्त शब्दसे उप्ती समध 
| क्षहना या जानना, जब फि वह पदार्थ उस पश्रथकी क्षियामें हो रहा हो। जंसे- 
पुजारी पूजा करते हुए मनुप्यमें हो प्रयुक्त होना श्रादि। इस नयकों एवंभूतनय 
बाहते है । 
एक पद्धतिसे स इध्टियोंको ३ प्रकारमे वांध सकते है--(१) ज्ञाननय, 
(२) अर्धनय, (३) शब्दतय । जिनका सम्बन्ध बुद्धि वे संबल्पके साथ है बह 
ज्ञामनय है । जिनका सम्बन्ध अ्र्थके (पदार्थके) साथ है वह श्रर्थनय है। जिनका 
| अम्बन्ध घब्दके साथ है वह शब्दनय है। उक्त सात नयोगे से न॑गमनयकों ज्ञान- 
नये कहा जाता है; संग्रह व्यवहार, ऋजुसूत नयकों श्रंनय बहा जाता है। वयों 
कि ये पदा्थंकों विधय करते हैं, दो तो द्रव्यफी मुख्यतासे-पदार्थकों विषय करते 
है, ऋजुसूत्रनय पययिकी मुख्यतासे परदार्थंकों विपय करता है। शब्दनय, 
समभिरढनय व एवंभूतनय को शब्दनय कहते हैं भ्रयवा जैसे चौको कही 
तो वह चौकी ज्ञाननयसे तो समर हुए ,चौकीके ज्ञयाकार मांत्र है, भर्थनयसे 
चार यूटीवाली काठकी चौकी है, शब्दनयसे बहें गये या लिखे गये चौकी इन 
]2एन्दोंडप है । 
डृष्टियाँ किसी संख्यामें सीमित नहीं की जा सपती । जितने वचन व्यवहार 
होते हैं उत्तनी इष्टियां होती हैं । छष्मस्थ (प्रपूर्णशानी) प्राणी इप्हियों द्वारा 
ही पदाधके मिणंयपर पहुँच पाते हैं। प्रतः पदा्थनिर्णयत्री उत्तष्टावालोंको 
इष्टियोंका परिचय करना चाहिये | हृष्टियोके परिघिय बिना ही किसी दाशंनिक 
को भ्रन्य दाश्निकोंकी वात गलत मालुम्त होती है। यदि श्रश्य दाशशनिकोंकी 
बुद्धिकों अपनी. इृप्टिमें ले लें तो प्रत्येक दाशंनिकोदों बही हुई बांत पही देखता 
जावेगा । 0, ६ 
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इष्टिवारके उपयोग बिना तो व्यवहार भी नहीं चलता, सम्पग्ज्यवहारविधि 
के ज्ञानसे रहित मोहान्ध प्राणी इष्टिवादका सहारा लिये बिता परमार्थके 
निर्णसकी श्लोर जा पावेगा, के ? व्यवहारमें जैसे किसी मनुष्यका पुरा परिचय 
पाना है तो उस मनुष्यके बारेमें कित किन रुष्टियोंसि ज्ञान किया जाता है तब , 
कहीं कुछ पूर परिचय मिलता है, जेसे कि यह अमुक चंदका पिता है, प्रमुकलाल 
का पुश्न है, असुकप्रसादका मामा है, अमुकसेनका सानजा है, इतने. लक्षका 
धनवान है, इतनी योग्यताका ज्ानवाला है इत्यादि अनेक इ्टियोंसे उसका 
परिचय पाया जाता है । ह॒ 


यद्यपि परमार्थके भ्रनुभवके कालमें तथा पदार्थके प्रमाणविश्ञानके कालमें 
इष्ट्योंक्रा उपयोग नहीं रहता तो भी निणयके लिग्रे पहिले इष्टियोंका सहारा 
लेना आवश्यक ही है। दर्शनशास्त्रोंके सिद्धास्तोंके परखने व परिचित करनेके- 
लिये मुख्य इण्टियां दो रहती हैं- एक तो वस्तुके स़्मावकों देखता, दुसरे वस्तु 
के परिणमंत्रको देखना । प्रत्येक वस्तु्में स्वभाव वे परिणमन दोचों हुमआ्रा ही 
करते हैं। इनमें स्वंमांव तो प्रुव व भ्विशेष होता हैं और प्रिणमन पन्नुव 
व विशेषद्प होता है । वस्तु और उसका स्वभाव कहीं प्रलग प्रलग चीज नहीं 
हैं; स्वभाव व वल्तु (स्वभाववान) का भेद करके वस्तुका परिचय कराया: 
जाता है। इसी प्रकार वस्तु व उंसका परिशमन उस परिणमनकालमें अलग 
अलग कुछ वहीं है; किन्तु वस्तु किसो न किसी दशा अवद्य र३तो ही है सो 


उस दया (परिणमन) हारा बस्तुका परिचय कराया जाता है। 
पु 


इस अकार वस्तुस्वभाव व परिणमन दो इष्टियोंसे देखा जाता है। इनमें से 
स्वभावदृष्विसि देखा जाता है तो पदार्थ ध्रुव, नित्य, एकरूप, झपरिणामों, 
अविशेष आदि रुपोर्मे देखा जाता है तथा परिणमनदृण्टिसि देखा जाता- है तो 
पदार्थ अन्न व, अनित्य, वानारूप, परिणामों, विज्ञेप रूप प्रादि रूपोंमें देखां 
जाता है। स्वभावदृष्टिको द्रव्याधिकदृष्टि, निश्चयइृष्ठि, परमार्थटृष्ठि, सत्ार्थ- 
इंष्टि; सूताथेद्प्टि आदि कहते हैं .व परिणमनदृष्ठिको पर्यायाविकदृष्टि 
व्यवहारदृष्टि, अपरमा् दृष्टि, ग्रतत्वाय दृष्टि, भभृताघंदृष्टि भ्रादि कहते हैं ।... . 
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७-विश्वव्यवस्था 
विश्यक्षा प्रध॑ मस्त है। सबफ़े भ्रतिरिक्त जगत्‌ प्रषया विश्व कुछ वहीं । 
इसी कारण विएव झातुका प्र्धवि लोकका नाम भी पढ़ गया। इस विक्की 
ख्ययर्था वीगे उसती है, इस प्रक्ष का भाव है कि समस्त परदार्धोकी व्यवस्था 
सैस ललनो है ? पका समाधान पागेके लिये गरमरत्र पदा्म कितने हैं, यह 
पढिले जानता चाहिये । इसका विररण 'विदेके पदाय/ गामक दुपरे प्रध्यायों 
बुछ किया है। गमत्त पदार्थ परनन्तानल्त हैं>प्रनलानरत जीव पदार्थ, 
पतस्तानद् पृदुबत प्रशव, एड परमपदार्थ, एक पश्रपर्म पद, एक प्राकाश 
पक्षर्म, प्रस्तंइयात काल पदार्थ प्रसयेक पदार्थ स्वतः सिद्ध है धयोंकि वह है। 
ग्रमह का फगी किम्ती हूपमें भी उत्पाद नहीं हो, सकता भ्रौर में सत्‌ हो सवता । 
बिना ही क्ित्रों पूव॑झपक झंप्रास्तर हित प्राधारपर हो। अ्रत्नः प्रत्येक पदार्थ 
तःम्रिद्ध है। जो दृप्तःतिद्ध, होता यहु छनादिसे होता ये प्रनत्त काल तक 
रहनेदाता होता है। जो सथ्‌ है वहू परिणमनक्षीत होता है अधोंकि ऐसा कुछ 
भी नहीं होता, जिम्में दमा फोई भी मे हो घोर हो। श्रतः प्रत्मेक़ पदार्थ 
परिणमनश्ीऱ हैं। कोई भी परिणमन पदार्यर्म एफ समयसे पधिक नहीं रहता, 
प्रयोदि पदार्थ परिशमनशील है। पदार्थ प्पनो झत्तियोंका ही परिशमत करता 
है दूसरे पदायंकी पक्तियोंका परिगमन नहीं फरता भर्थात पीई पदार्थ दुसरे 
पदार्थकी दक्षा नहीं बनाता बयोंकि अध्यक् पदार्थ अपने भ्राएमें ही परिणमन- 
वील है । 


प्रत्येक पढ़ार्धग ६ गामान्य गुण होते हो हैं--(६) भ्रश्तित्त, (२) वस्तुत्व, 
(३) हब्यल, (४) प्रगुस्तपरुत्य, (५) प्रदेशवत्व, (६) प्रभेयत् । इन ग्ुणोक्ो 
साथकता फ़मसः परणना चाहिये। (१) पदागने अत्तिल तो है ही, वशेंकि 
अ्त्तित् दिना चर्चा ही वया ? अस्तित्व तो है. मिस्‍्तु सर्वसुपसे प्रस्ित्व॑ नहीं 
श्र्थात्‌ प्रत्येक अपने त्वरूपसे तो सत्‌ है, दिन्तु प्रत्य समस्त पदार्थवों स्वरुपंसे 
अम्ृतु है। तभी तो प्रह्तित्व संभव है। (२) पदार्थमें पता प्रपना कार्य संसव 
| इंस विश्वेषतांकों वस्‍्तुत्त बाहते हैं। यह बस्तुत्व गुण प्रश्येक पदार्थमें पाया 
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जाता है। यहां दक वस्तु है--यह पिद्ध हुआ (३) क्या वह वस्तु शाश्वत एक 
दशा (रूप) में रहती है या नावारूप परिणमती है ? इसका उत्तर द्रव्यत गुर 
से मिलता है। द्रव्यत्व गुराके कारण वस्तु प्रति समय परिणमती रहती है। णो 
कुछ है वह नियमसे परिणमनशोल है। शुद्ध पदा्थोका परिशमतल भी सदृक्ष 
होनेसे चाहे एक लगता है, तो भी वह एक नहीं, किन्तु प्रति समय नवीन नवीन 
है। (४) भ्रव पदार्थ परिणमनशील होनेसे प्रति समय परिणमत्ा रहता है यह 
तो पिद्ध हुआ, किन्तु वह परिणमना मर्यादित है या अमर्यादित प्र्थात्‌ वह पदार्थ 
अपने ही गुणोंमें परिणमता है या भन्य दव्यके गुणोंमें भी परिशम जाता है? 
इसका उत्तर अगुरुलघुत्व गुणसे मिलता है। अगुरुलघुत्व गुणके कारण वस्तु भ्रपने 
ही गुणोंमें परिणमतती है श्रन्य वस्तुके ग्रुणोंमें नहीं परिणमती । [इतनी ही वात 
नहीं, किन्तु वस्तुके अनंत गुणोंमें से एक गुण प्वशिष्ट समस्त गुणोंमें से किसी 
भी गुणों रूप नहीं परिणमता है। इसका तात्पय॑ यह हुमा कि अगुरुलघुत्व 
गुण के कारण वस्तु न तो किसी भ्रन्य बस्तुरूप परिणमत्ती है भौर उसही दंस्तु 
का एक गुण उसी वस्तुके धन्य दूसरे गुणुरूप नहीं परिणम जाता | ब्नतः धह 
वात सुसिद्ध है कि एक वस्सु किसी प्रन्य वस्तुका परिणमन नहीं कर सकता । 
यह वस्तुका स्वभाव है [[(५) यह सब वस्तुके निजक्षेत्र में होता है, प्रत्येक वरतु 
प्रदेशवान्‌ है; कोई (काल 4 भणु) एक प्रदेशवान्‌ है, कोई (धर्मद्रव्य, भ्रधमंद्रव्य, 
जोवद्रव्य) भ्रसंस्यात प्रदेशवात्‌ है, कोई (श्राकाश्ष द्रव्य) अनन्तप्रदेशवान्‌ है। 
इस व्यवस्थाका श्राधार ' प्रदेशवत्व गुण है । (६) ये सभी द्रव्य. हैं, ऐसे ज्ञानके 
विषयभूत हैं, यह प्रमेयत्व गुणके कारण हैं। इस तरह प्रत्येकद्रव्यमें[६ (म्रितित्व, 
वस्तुत्व, द्रव्यत्व, भगुरुलचुत्व, प्रदेशवत्व, प्रमेयत्तन) साधारण गुण होते ही हैं । 
अतः पदार्थके होते व परिणमनेकी व्यवस्था पदार्थके स्वभावसे हो है। बाह्य 
पदारथोंको निमित्त प्कर अपनी योग्यत्ञा व संस्कारके अनुरूप. ताना प्रकारसे 
परिणम जाना यह भी परिणमतनेवाले पदार्थके स्वभावसे होता हैं। ऐसा नाना 
प्ररिणमन जीठ व पुदुगल--इन दो प्रकारके पदा्थोमें होता है । इस व्यवस्थाका 
साधारण कारण. इन दोनोंमें रहने वाली विभावशक्ति है।. विभाव शक्ति होनेसे 
यदि विभाव परिणमनका संस्कार है तो वाह्य पदार्थोका निभित्त पाकर विभाव 
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परिणमन हो जाता है। कैसा पदार्थ कैसे पदार्थोंको निमित्त पाकर किस रूपसे । 
परिणम जाता है यह सब प्रत्यक्षयोचर है, युक्तिसिद्ध है, व चाइंसके प्रयोगोंसे - 
प्रति स्पष्ट है । 

पदा्थोके परिशमनके इस वैज्ञानिक रहस्य (निमित्त न॑मित्तिकभाव] का 
यथार्थ परिचय ने होनेसे कोई खास एक नियता होगा, ऐसी कल्पना हो सकती 
है । प्रथम तो यह कल्पनामातर है श्रथवा यह भी कल्पना रहे तो भी निमित्त 
सेमित्तिक भःवके ये सब प्रयोग निर्वाध चल रहे हैं, विपरीतता तो देखनेमें श्राती 
नही फिर पदार्थोंकी प्राकृतिक व्यवस्थामें क्या ग्रापत्ति है ? 


पान्रस्य जल प्रस्तिका सन्निधान पाकर भ्रनुष्ण (शीत) श्रवस्थाकों छोड़कर 
उप्ण हो जाता है । ब्लोत जलफा सच्मिघान पाकर उष्ण जल उस ह5ण प्रवस्था 
को त्यागक्र यथायोग्य शीत भ्रवस्थाको प्राप्त हो जाता है। सु्मोदियका तिमित्त 
पाकर योग्य कमलवृत्त प्रमुद्रित हो जाता है। बनानेवाली भहिलाके हृस्तव्यापार 
चकला वेलन तवा भ्रस्ति भ्रादिकि सविधि सब्तनिधानकों पाकर श्राटा रोटी 
अ्रवस्थाको प्राप्त होता है। साइंसएपमें भ्रतेकों प्रयोग किये जाते हैं। जहां कोई 
चस्तु किन्‍्ही प्रन्यकों संयोग पाकर किस रूप परिणम जाता है, गह प्रत्यक्षमोचर 
होता है; इत्यादि भनेकों च्यवस्थायें पदार्थोकी प्रकृपिसि होती हुई सिद्ध 
होती हैं । | 
* जीवके दुर्भावका मिमित्त पाकर प्रच॑ंत कार्माण वर्गंणायें पापप्रकृति:रूप 
परिणम जातो हैं। जोवके सदृभावका .निमित्त पाकर प्रप्तन्त कार्माण वर्गण।यें 
पुण्यप्रकृतिहप परिणाम जाती हैं। जीवके स्वच्छ ज्ञानभावका मिमित्त पाकर 
प्रनन्‍्त कार्माण वर्गणांयें निर्नीर्ण हो जाती हैं व जो कर्मरहित हैं थे अप्रमन्त 
प्रानन्दरूप १रिणमते रहते हैं, इत्मांदि ग्रृढ़ भावोंकी भी व्यवरशा इसी निमित्त- 
नेमित्तिकभावके आधार पर है।.., ' 
जो पदार्थ शुद्ध हैव जिन जीव पुदूगलोंपें विभावयोग्यत्ता नहीं - होती दे 
सात्र काल (समय), को निमित्त पाकर शुद्ध निरुषाधि गुणविकासरूप 
परिणमते हैं। तात्पयं यह है.कि. समस्तः पदार्ध यधायोग्य बाह्य निमित्तोंको 
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: याकर अपने प्रन्तरद्ध प्रकृतिके प्रनुुप परिशमते चले आये हैं, परिणम रहें हैं 
व परिणमते चले जावेंगे। 
लीव ज्ञान, दर्शन, शक्ति व भ्ानन्द का पिष्ड हैं। यह उपाधिसयोग्में 
भ्रनादिस विकार रुपमें परिणमता चला लाया है। विकार परिणाम को 
निभित्त पाकर कर्मदन्धच होता है, कर्मोव्य को निमित्त पाकर विक्ा रभाव 
होता है । कर्मवन्धके समय ही जीवके विकार व योग्के अनुकूल कर्मोतें +थति, 
फलशक्ति, प्रकृति पड़ जाती है ! एक समयमें वाघे हुए कर्म कुछ समय बाद हो 
क्रमश: हजारों, लाखों, करोड़ों वर्षो तक व प्रनेकों सांगरों तक उदयमें आःते 
रहते हैं और इस प्रकार एक समयमें उदयर्भे भा रहे कमें भी पूर्वके अनेकों 
समयक्े विभिन्‍न परिणामोंसे अद्धित किये हुए होते हैं । 
तू कि एक समयमें विविध शेक्तियोंदाले कर्म उदयमें प्राते हैं। झतः मदता, 
तीव्रताके अनेक अवसर भ्रात्ते हैं, उन अवसरोंमें अपने श्रापके पुरुषा्के बसे 
जद जीव निर्मल परिणाभयुक्त हो तो उत्त परिणामकी परम्परासे बयाश्षीत्न 
कल्याण प्राप्त करता है! 
. विवन्षित ब्रायु कर्मके उदय तक जीव विवक्षित शरीरमें रहता है पश्चात्‌ 
तुरंत अन्य आयुकर्मका उदय हो जाता है। झायु कम हो क्या, सभी कर्मोकि 
अभावको निर्वाण परमकल्यार कहते हैं। श्रायु कमंक्रा संचय जीवके १रिणामके 
अनुसार होता है। यदि कोई बहुत झारम्भ, काम-पच्घेमें व चहुत परियग्रह, 
तृष्णामे संलग्ग रहता है वह नरकायुका वन्ध करता है, जिसके उदय होनियर 
नारकीय जीवन होता है! नारकीय जीवन निकृष्ठ जोवन है । यदि मायाचार, 
घोकावाजी, चुगली घादिका व्यवहार कोई करता है तो उसके तियंज्चायुर्ता 
बन्ध होता है जिसके उदय होनेपर पशु, पक्षी, कीट, पृथ्वी, जल, आग, व्यु, 
पेड़, मिगोद आदियें जन्म धारणा करता हैं। यदि कोई संयम, झदाचार, 
तपस्या, दया, दान आ्ादिकी प्रवृत्ति करता है तो उसके देवायुका वन्ध होहा हैं, 
जिसके उदय होनेपर स्वर्गीय जीवन प्राप्त होता है। यदि अत्प आरम्भ, 
अल्य काम-घन्चेमें, अल्प परिग्रह, संत्तोपभावमें काल व्यतीत करता है तो उसके 
मनुष्यायुकी वन्ध होता हैं, जिसके उदय होनेपर मनुष्य जन्म मिलता हैं। पूर्ण 
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ज्ञान व चीतरागभाव होनेपर जीव सब कमोतते रहित होकर भोक्षको प्राप्त 
करता है। 

यह सब भवश्रमण व भवनिवृत्ति जीवके १रिणामके अनुसार होती है। 

जितने पुदगल र्कत्प्र दीखते हैंव हैं वे एक द्रव्य नहीं हैं, विल्तु अनेक 
पुदगल द्रव्योंका पिण्ड है, क्योकि एक द्रव्य वह होता है जो कि भ्ररृण्ड हो । 
इन स्कन्धोंके तो भांग हो जाते हैं । इनमें पुदूगल एक एक भशु है। इस तरह 
दृश्यमान सव स्कघ अनन्त भ्रणुवोके पिण्ड हैं। जब कोई केवल एक थणु रह 
जाता है तब उसे शुद्ध पुदृगल द्रव्य बहते हैं) पुदृगल द्रव्य शुद्ध होकर भी शुद्ध 
हो जाते हैं, विन्‍्तु जीव द्रव्य शुद्ध होकर वभी शुद्ध नही हो सब ता । पुदृगलकी 
अशुद्धता रकन्ध होनेको कहते हैं। शुद्ध पुदगलोंमें ५ रूपोमें से कोई एक रुप, 
प रसोंमें से कोई एक रस, २ गम्धोंमे से वोई एक गन्घ तथा शौत उप्णमेसे एक 
स्पर्श व रिन्ध रुक्षमें से एक स्पर्श पाया जाता । पुदुंगलाणु व ६दंग्लाशुके 

भ्वन्ध होने याने स्केन्ध हौनेका करण रिनग्ध रुक्ष गुशका परिणमन है। 

ज़ब कोई एक श्रणु जितने डिगरी दाढा सिनिः्ध रुक्ष हो व दूसरा दो स्गिरी 
प्रधिक रिनिग्ध या रुक्ष हो तो .दोनोमे बन्घ हो जाता है और बम ध्गिरी गुण 
जाला भ्रणु अधिक डिगरी वाले शरुके अनुरूप रिवग्ध या हक्ष रुप परिण्म 
जाता है, विध्यु कोई इशु वेदल एवं दिगरवा रिनग्ध या रक्ष पर्णिति 
वाला हो तो उसका भग्यसे बन्‍्ध नहीं होता है ! ' 

धमंद्रव्य, अधर्मंद्रग्य, भाकाशद्रव्य व कालद्रव्य-- ये चारों द्रव्य नित्य शुद्ध 
रहते है, अपने झ्प॑में रंवशावर्षारण मन बेरते रहते हैं । ये बेवल गति, रिधति, 
'भ्रेवगाह व परिश मनमें निम्ततिमात्र कार्श हौते हैं! 

' इस तरह समरंत पंदा्थोकी व्यवस्थाके मुरय ३ कारण हैं-- (६) प्रत्येक 
वसुरझोे परिशमभशील स्वभाव होठा, (२) प्रत्येक दस्तुका अपने अ्रांपमें ही 
परिशमना श्रन्यम नहीं परिशेमना व (३) निमित्त-मैतित्तिकभावका होना । 
यदि अन्य इृसरेके केरशा पदार्थथा उत्पाद नाश होती तो झूदा गड़बड्ियां 
रहती व प्रन्ततोगत्वा संवेगिव हो जाता । 

प्रत्येक द्रव्य स्वतः रिठ्ध है, सूयं 'पर्णिमनशील है, १९को निमिति पाकर 
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स्वयं मिजकी योग्यताके अनुकूल परिणम जाना वस्तुकी स्वयंकी कला है। 
जीव भी स्वतः सिद्ध है, स्वयं परिणमनशील है, परको निमित्त पाकर स्वयं 
निजकी योग्यताके अनुकूल परिणम जाना जीवकी कला है। पुद्गल प्रादि 
प्रत्येक द्रव्योंकी यही व्यवस्था है। काल द्रव्य ही एक ऐसा द्रव्य है विम्तके 
परिणमने श्रव्य द्रव्य कोई निमित्त नहीं होता। शुद्ध जीव, शुद्ध पुद्गल, 
घर्मद्रव्य, अ्रवर्म द्रव्य, आकाशद्रव्यके परिणमनमें काशद्रत्य निमित्त है। जीव वे 
पुदूगलके विकार परिणमन्तमें कर्म निमित्त है व बाह्य वस्तु प्राश्रयभृत हैं। 
विकार परिणमनके निमित्त भूत श्राश्रयभूत वाह्म कारणोंके प्रभावमें पदार्थ 
स्वभावके अनुरूप परिणमता है । 

इस तरह वैज्ञानिक प्राधारपर विश्व की व्यवस्थांकी यह पद्धति है। सबके 
कार्यके उपादान कारण वे ही सब हैं। यदि उन सबको संग्रहतयसे देखा जाये 
तो सब भत्‌ स्वरूप ही हैं। इस सामान्य दृष्टिमें वैयक्तिक घारणा नहीं रहती है 
अत: एक सत्रूप हैं। इम्त साधारण (सामात्य) स्वभावक्षों महें नजर रखकर 
“मुक्षक्के परिणमनका कारण क्या है” इस प्रदनका समाधान किया जावे तो यह 
कहा जा सकता है कि एक सत्स्वरूप तत्त्व है यही सत्स्वहप तत्त्व प्रह्म 
प्रद॑श्न श्रादि भ्रतेक शब्दोंस बाध्य होता है, जिससे यह भी कहा जा सकता 
है कि सर्वकी उत्पत्तिका कारण सत्‌ या ब्रह्म है । 





८-बैदिक द्शसे प्राप्तव्य शिक्षा 
वेदिककालमें सरल पुरुषोंकी अधिकता थी। उतका पोषण जिन तत्त्वों 

व शक्तियोंते होता था वे उनके ध्यावमें स्वेस्व हो जाते मे । यही कारण है 
कि पृथ्वी, अग्नि, जल, वायु, सूर्य श्रादिकी देवताओंके रूपमें, साक्षात्‌ व 
अलंकार भांषामें स्तुतियां रची गई। लोकहितकी दृष्टिसि ऐसा ध्याव करवा 
किम्ती सीमातक् उचित कहा जा सकता है तथा धर्मंपद्धतिसे इन मंत्रोज्चारणादि 
क्रियाओोंके प्रयोगमें श्रनेक विषयवासनाभरोसे विराम पाया जा सकता है, अ्रतएव 
इन सब कर्म-काण्डोंका घमेसुपमें श्रम्युदय हुआ । 


बंदिक दर्शन प्राप्तव्य शिक्षा [ ३६ 


बेदके ४ भाग हैं- (१) ऋम्वेद, (२) भत्तवेंद, (३) पामवेद, (४) श्रथ्व॑- 
बैद। ऋणग्वेदगें ईश्वरकी उपासना, राजाका बतंग्ण, विद्वान व प्रजाया कर्तव्य, 
कला-कौणल, समृद्धि श्रादिका वणुन है जो प्रत्पप्ट भापायें हैं, किन्ु विद्वाोंने 
बुद्धिमत्ताके साथ उनके भर्थ रने है। पशु, वनरपति, सूर्य, इच्ध प्रादिके नामोंसे 
भ्रतेक वर्णन हैं, जिनका अर्थ विहज्जनों द्वारा नौति, प्रीति, विरति भ्रादि करके 

” झय॑ प्रकट हुआ है, जितसे जाना गया कि वेद वचन झुपक व पअ्रलंकारोंकी 

पद्धतिमें हैं। विवाह, सन्तान प्रादिके विपयमें भी खूब विवरण किया गया है। 
यजुवेदर्म राजा, शेना, शास्त्र, रक्षा ग्रादि विषयोका प्रधानातासे वर्णन है, 
जिसके अनेकों जगह परमात्मभक्ति प्रादि निर्देशक भ्र्थ भी किये गये हैं। 
राजनोति, विद्वानोंका राजा हारा सन्मान, घुवोंसे रक्षा प्रादिका वरशंन 
विशेष होनेत्ते दिद्वानोंने बताया है कि क्षत्रियोंके उद्दे इयसे यह यजु्वेद हुआ है 
यजुवेदका मुख्य उपाझृः धनुर्वेद है इस व यनसे भी यही ज्ञान होता है। सतामवैदमें 
इंहवर, भ्रर्नि, इन्द्र श्रादिकी रतुति व भक्ति साना प्रकारोमें को गई है, साथ हो 
प्रमेफ गामोंमें सुख, संतान, समृद्धि श्रादि को फामना भी की गई है। 
भ्रयवंवेदर्म भ्राचा रणोके उत्तम किये जानेक्री प्रेरणा की है। कहीं कहीं भरात्मा 
वरमात्माकी भी चर्चा है; ही प्रनेकों स्थलोंमें प्तानोत्ाद, राणकायका 
भी बशंन भरा जाता है । 

उक्त वेदोंमे यद्यपि क्रमशः विषयवार वर्णन नहीं है भौर इसो फारण;यह 
भो ग्रवत्ततासे छांटा नहीं जा सकता कि कौन-सा वेद किस विपयक्तों लेकर बना? 
फिर भो उनमें जो वरशन कुछ अधिक जता उम्र भ्रपेक्षाते यह विभाग वर्शोन 
है। बसे तो सभो वेदोंगें तभी प्रकारफा जब चाहे जो वर्णन पाया है 

इनसे हम यह शिक्षा लें कि भ्रपना प्रावरण ठौक बनायें । जिससे हमारा 
गपकार हो उतके वृतज्ञ बनें। प्ररि। जल, शयु। इन्ध, राजा, प्रृथ्वी, प्रौषधि 
आदि चेतन ग्चेतन प्रथेकी स्तृतियां ये जादर करतीं हैं कि पृव॑ंज पुरुष ऐसे 
परल थे कि वे किसी भी उपकारी तत्त्वके प्रति दतने कृतन्न हो जाते थे कि ये 
उम्रकी उपासना, स्पुत्ति व भक्ति भी करते ये ॥ 

उक्त चारों वेद किस्नी एक सिजतिले थे विषयक्ञमवो लेबर नहीं बने हैं । 
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इसलिये इस सत्र समुदायमें विषय विभाग हो नहीं सकता, 'किलतु रवनाकी 

पद्धतिते इतमें विभाग क्रिया गया है-- जिन मंत्रों छुल्दशास्त्रके अनुसार 
परादव्यवस्था है. उनके संचयकों ऋगेद कहते हैं। जो मन्त्र गान किये : जाते हैं, . 
छुत्दहपमें जिनकी रचना है उसके संचयकों सामवेद कहते हैं। जो मत्म छन्द- 
शास्त्रक अनुतार पादवद्ध नहीं भ्रौर न गान किये जा सकते हैं उन सब मत्तरोंके ' 
संचयक्ता नाम यजुर्वेद है। यजुवेदके मंत्रीमें जो मंत्र सष्दार्थक हैं उनका नाम 
प्रथर्ववेद है । जैसे प्रथत्रवेद यजुर्वदर्मे गारित है, दैसे ही सामवेद ऋग्वेदमें गित 
है। इप तरह किप्री दृष्ठिये वेद दो हैं, कि्री दृष्टिसे वेद तोन हैँ, किसी दृष्टि 
सच्द चार हैं। 

कुछ व्यक्तियोंके स्याल है कि वेइमें यज्ञ्म॑ हिसाका विधा मकिया गया है, 
इससे पशुहिसा श्रादि करता दोष वहीं है, किन्तू ऐसा स्थान छोड़ देनेमें लाभ 
है । कारण यह है कि शब्दोंके प्रवेक अर्थ होते हैं तया कभी उपमानके स्थान 
पर उपमेय का भी प्रयोग कर दिया जाता है, इससे यह तात्यय निकलता-है कि 
इन्द्रियों को, मनकी, विकल्तोंक़ों घातो याने वश्ञ करो इत्यादि । हिसाके भावकों 
छोड़कर फिर वेदोरके वाच्यपर दृष्टि ही जावे तो इससे, नीति, रीति व उप 
कारक नि्ितोंका ज्ञात ग्रादि व्यत्र हरिक ग्रवेक बातों इससे जो मिलता 

४8४ 

ह ६-इसाई सजहबसे प्राप्तव्य शिक्ता 

अबते करोब १६०० चर्ष पहिले“''*' देशमें किदी कुमारी कब्याके गंर्भसे 
ईशुजी उत्पत्त हुए थे। उन्होंने भारतमें भी प्राकर कुठ्ध समय श्रध्यात्म शिक्षा, 
प्राप्ककोी थी। भ्रहिता, स्थाम व संत्यके प्रचारके छिंद्रे हठात्मक, वलात्मक, 
सद्याग्रह्ालक, प्रेमात्मक पद्धतिग्रेत्ति महात्‌ परिव्ृतत किया था। इन्हीं आचदोलनों 
के फतस्वछर कुछ श्तिमाद पुरुतोंक़े प्रयोग्रे उनकी मृध्यु भी हुई थो ।' उन 
ईशुक्े तिरेशन के अनुध्तार सेतरामावका ग्राज भोप्रचार ईपाई महानुम।वोंमें 
है। उनका जीवन दुपरोंकी सेवाके जिये है यही ईपाई मज ग़के मुख्य पिद्धास्त 
है। कोई प्रमतेत्रि कूतन्न कैसा मी उप्वहारे करे उतकी तो. सेवा हो ययाशक्ति 

करनेका प्रक्श यहां मिजता है। इस मंजहंवसे ये ईसाई समाजके साधुप्रत् तिक 
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घोगोंसे यह शिक्षा लेना.चाहिये कि (हम घपनो, शक्ति भर दडोंकी सेवा. करें 
दे दिस्नीके द्वारा कोई कुछ उपद्रव भी झावे तो भी उसको क्षमा करके, उत्की 
सवा कर । 

ईसाई. मतानुयायियों में प्रायः मासभक्षणको. प्रवृत्ति देखकर कुछ लोग 
समेभूने, लगे हैं कि भनुष्यको छोड़कर ब्न्य प्राणियोंकों हिप्ता करता-दोषकर 
नहीं है। किल्तु उनका ऐसा समभाना, ठीक नहीं. है। कारण कि-- ईशुकी 
शिक्षाये, पशु, पक्षी श्ादि सबकी रक्षा फरनेका उपदेश. है। हिंसा, करना धर्म: 
मी हो ही नहीं पकता । इससे तो सभी प्राधियोंकी सेवा करनेकी शिक्षा लेगी 
चाहिये । इगुके उपदेशोमें यह भी कहा गया है कि यदि कोई सुझारे गालूपर 
तमाचा मारता है तो तुम दुस्तरा त्म्राचा भी,मेलतेके. लिये.भपना दुमरा गा 
उसके सामने करदो । इसका भाव यह है कि विरोधीपर भी,रोप मत लावो ॥ 

दा 


१०-मुत्लिम मजहबसे प्राप्तव्य शिक्षा 

अ्रवसे करीब १३०० वर्ष पहिले भ्रव देश्षमें मुहम्मदजी होगये हैं। ये 
किसी भी फार्यके लिये क्रान्तिका आदर भ्रधिक करते थे। वल्यकालसे.. ही 
सं गठनकी शोर ध्यात गया । किन्ही बातोंमें तो श्रपनी माता जी से भी विसंवाद 
फर बंदी थे। सुना है कि भ्रव देशमें एक जिनालये था, उम्र, भ्रनेक विम्ब ये 
जिनका मुख पूर्दकी और था। इनकी ' पासती इनके छुलमें होतों थी.। इन्हें 
साकार पूजा करनी व्यर्थ जंचा भौर उनके हृटानेका विक्षर रखो ॥ मंताजीके 
स्ममानिपर ग्न्तमें बह तथ हुआ कि इसके श्न्तदू रिपर पत्मेरशिलो जड़ दी 
जे तं।कि ये परी तरहसे बन्द रहै। ऐसा हो फिया गया 4. लोग बाहरसे ही , 
शिलांको प्रणाम करके उपासना करने लगे । अब खुदा (ईदेवर) को ग्राराधता 
निराकार रूपमें होते लगी भौर इसी प्रफार प्रचार भी हुआ... े 

भुसलिम मजह॒वर्मे जो भी पुराने, प्रन्थ हैं, सभीभ जीवंदयाको महत्त्व, दिया 
गया है) उ्ंकी भलाई करनेपर अतेकों स्थतोपर प्रकाक्ष किया है। पेगम्वरोंने 
न्याय; सक्षचार, जीवरक्षा ब्रादि लोकोपकारों सि्धन्तोंकी प्रचार किया हैं | 


लकी 3) 7 
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मुस्लिम मतानुयायियोमें भी प्रायः मांसभरक्षणकी प्रवृत्ति देखकर कुछ 
लोग ऐसा समभने लगे हैँ कि इस मजहवर्मे हिंसा करना जायज बताया होगा, 
किन्तु ऐसा झयाल करता ठीक नहीं है। कारण कि कोई भी महांपुरुष जीव- 
हिंसाको जायज नहीं कह सकता तथा कुरानोंमें श्रनेकों जगह कीड़ी-मकोड़ी 
झादि सभी जीवोंकी दया करमेका उपदेश मिलता है। मवका-मदीनाकी 
यात्रा करनेमें वे यात्री जू' तककों भी सिरसे निकालकर अ्रलग नहीं फेंके, 
कोई कीड़ी न मर जावे इस पर विशेष ध्यान रखते है। मांसभक्षक देशोंके 
लोगोंको अनेकों सियमोमें माँसत्याग करवाया गया था। कहीं कभी भांस- 
भक्षणकी प्रवृत्ति रह गईं शौर वह बढ़ती गई तो इसे व्यक्तिगत दोष समझता 
चाहिये । मांस भक्षण व जोवहिसाका रुयाल छोड़कर इप मजहबसे हमें प्रेम, 
ईशभक्ति, रहम॑ आदि ग्रमेक वातोंकी शिक्षा लेना 'वाहिये । 





११-हिन्दू दर्शन 

आजकल प्राचीन दर्षमोंमें से जो दर्शन प्रचलित्त है, उनमैं केवल जैम-दर्शन 

व बोढ-दर्शन प्रायः केवल निज-मिज सिद्धास्तसे श्राभृुत है। इनके भ्रतिरित्ता 
दाशंनिक प्रणालीसे हो प्रायः प्न्य सव दशशनोका मिश्रित रुपसे एक दर्शन 
पाया जाता है, जिसका लाम व्युत्पायछपम तो नहीं है, किन्तु प्रचलित रुपमें 
"हिन्दू घर” कहा जाता हैं। चू कि प्रत्येक दर्शन भ्रपनी भपनी भ्रपेक्षासे ठीक 
है। इस कारण उन उन शभ्रपेक्षाप्रोक्रों इृष्टिमि रमकर उन सब दर्शनोकों माना 
जाना ही चाहिये। सब दरशंनोंकी मान्यताओोकों सर्मीचीन बताना स्थाह्मद द्वारा 
ज़ैन-दक्शनमें हुआ है। इसो प्रकार दाएनिक प्रणालीसे प्रचलित हिन्दू दर्शनमे 
भी प्राय: भ्रमेक्ष दर्शनोंकी बात ग्रभित है। सृष्टिकर्ता एक ईदवर है, सृष्टि 
ब्रह्मसे परे है, सृष्टि ब्रह्मकी माया है, ईद्वसका भी अ्रवतार होता है, पदार्षमें 
सत्त्व रजो तमो गुण है, जिनमें किसी एककी प्रधानतासे उस उस प्रकारकी 
सृष्ठि होती रहती है, प्रात्मा व प्रकृतिके प्रविवेशते संत्तार व सुख दुःख प्रादि 
तथा आत्मा व प्रकृतिके विवेकसे परण आ्रानन्द ३ मोक्ष होता है, परमात्मा 


हिन्दू दर्शन [ ४३ 


होनैपर उसका फिर संप्तार .या भ्रवतार नहीं होता इत्यादि, भ्नेकविध: मान्य- 
ताग्रोंका इतमें संग्रह है। यदि विवक्षानुतार इनका: मर्म पानेका,यत्न करें तो 
ये सब्र भ्रविरद्ध बातें हैं जो कि उस हंष्टिमें हो सकती हैं। इस मत्तमें शास्प्रोंमें 
प्रपयोगी समझकर ऋषियोंने स्नेक सिद्धान्तोंका प्रणयत किया है। इस तरह 
शास्त्र ग्रनेक प्रेकारके हैं, पुराण भी प्रनेक तरहफे हैं, देव भी शनेक॑ प्रकारसे 
माने गये है। भ्रद्मा, विष्णु, महेश, गणेश, पालन, दुर्गा, भवानी, दीतलां 
लक्ष्मी, घाकुम्भरी, भश्रत्मपृरज्ञा, सरस्वती, गनगोर प्रादि ग्रनेफ देव माने गये हैं. 
जिनकी उपासना भिगत भिन्‍ने उहँ्यकी लेकर होती है। गुर भी प्रमेक प्रकारके 
भेषमें माने गये हैं। केश रपे, भस्म लगे, छाल पहिने, चर्म पहिने, टांट पहिने, 
जूता पहिंने। खड़ाऊं पहिने, ध्वस्त्र लिये, वाहन लिये, धूनी रमाये, रंगीन वश्य 
पहिने प्रादि भनेक वैपोंमें संन्‍्यासी, साधु, गुर माने गये हैं, किन्तु सदाचारकी 
उपेक्षा नहीं की गई है।.|*., 
इस मतंमें जहाँ जिससे कोई,किक्षा, लोककार्य उपकार प्राप्त हुआ उसमें 
प्रधवा गुदकी स्थापत्तां की गई है। हिन्दू पम्पदायके प्रत्तगंत भ्रवेक सम्प्रदाय 
हैं। धतः विविध भन्तव्य व विविध क्रिया व्यवहारोंका होना प्राकृतिक बात है । 
दस्त सम्बन्ध सभी एक मत हैं कि काम, ज्लोध, मान, माया, लोग वे मो 
. छह प्रकारके ध्रश्रुबरोंफा विष्यंस होनेपर ही कल्याण होगा। 
हिन्दू शब्दका प्र्थ है-- हिं:-हिंसाँसे, दुम्न्नटूर भर्थात्‌ जो हिसाते दूर रहे 
. यह हिन्दू । इस प्रथ॑ंसे जीवदयामें, जो विष्वास थे झ्ार्भेरण फरते हैं, वे सत हिस्हू 
हैं, फिम्तु यह प्रव रुढ़ शब्द रह गया है। इस दर्श्नर्भे मुझ्यता रास-प्रवृतारकी 
है। भगवान्‌ औरामचन्द्रजी की. आल्यावस्थासे लेकद उनके उस, जीवन तकके 
' भव चरिश्रोंकी यहां.उपासना है त्तथा.उनकी पत्नी श्री सीताजीकी भी उप्ी 
आदरके साय उपासना है। जैन-दक्शनमें भगवान्‌ श्रीरामचरद्रजीकों बलभद्र व 
पद्म कह है भौर गाहँस्थ्य चरियके वादका घरिष्र बताया है कि वे स्व श्रारस्भ 
प्रिग्रहसे विरत होकर परमम्रह्मकी, उपासनामें लग गये थे । इसके परिणामस्वरूप 
भगवाय श्रीरामचनद्जीने मांगी तुगी .प्रवंतसे परमोत्कृष्ट स्राधिरत,होकर 
मोक्ष प्राप्त किया। थ्रो सीताजीकी सत्तियोंमें प्रधानता जैन-दर्शतरे. बद्ाक़र 


, डंडे ] भागवत धर्म 
यह कह! है कि श्री सीताजीने अग्तिकुंप्ड परीक्षाके बाद आ्ोयत्रित धारण व 
तपस्या करके १६ँधें स्वर्ग में प्रतीद्ध पद पाया है। .. 
हिल्दू जातिके सम्प्रदाय' प्रायः बृदिक मत्तके . भ्रतुयायी हैं, किन्तु उुधार 
प्ध्योत्मदाद, भयोंगामुमेव ग्रादि अशियोंके कारण विभिन्‍न सम्प्रदाय उनमें हुए 
हैं) जैसे रामभेक्त, कृष्णभक्त, शैव, दुगर्िक्त, शोक्त, सनातनी, झार्य झादि/ इस 
धर्म भग्वंद्‌ गीतों एक. प्रधान ग्रन्च है ।. निष्काम कर्मयोग,. .प्रकृतिपुरुषदिविक, 
का इसमें संत्रय है तथा किसी स्थलमें यह भी दताया है कि फर्मकर्ता ते) जीव 
है, किम्तुं फेलदाता ईश्वर है। इसेमें यह सर्म है कि यह जोद कर्म करनेमें स्वत्त्त् 
है; चाहे तो यह संदृविचारोसे पुण्यकों बन्‍्ध फरले, थाहे तो यह दु्दिचारोगे 
: पापकां बेन्ध करले या सवविकल्पींकों दूर कर छुद्ध सिद्व्रहका भावय 
: मुक्तिक मार्यमें विहार करले। .हाँ, पष्य या.पापंकों चांघकर यह, चाहे कि में 
बाप करके भी मुझे क्लेश ने मिले, सु हो मिले 
वं् हैं) 
इन सब सिद्धांग्तोंसे' हमें यह शिक्षा लेगा चाहिये, कि हम अपने परिषामो - 
: को स्वच्छ रंसनेका उद्यम करें प्रन्यथां हम परव्ध होकर संसारमें रुलते रहेंगे। 
४ ४: 
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,.. इस दशनमें 'तत्तत्तानसे दुःतका अत्येन्त उच्छेद होता है यह कहे कर 
; तत्त की व्यवस्था इस प्रकार वतेई है--पंदार्य १६ होते हैं--(१) प्रगंःण, 
: (ई) प्रमेय, (३) संशय, ' (४) प्रयोगर, (४) इंष्टान्द, (६) सिद्धान्त, 
(७) अवयंद, (८) तक, (६) सिशंय, (१०) बौद, (११ जेंल्प, (६२) 
'विंतण्डा (१३)' हेंत्वांभांस, ( २४) छल, (१४) जाति व॑ (१ ६) निम्नहृस्थान रा 
: दाशंमिर्क दृष्टिस पदाये इस तरह १६ हो रहें' यह व्यवस्था यंथपि वही दम 
है दयोकि अ्रध्यवसाय, जिण्यंय, जिशासा, प्रश्न श्लादि पदाथथेक्ता तो इधधमें . 
संग्रह नहो है| यदि अमे।ण व प्रमेयमें इनेका अन्तर्भाव हो तो प्रसोण दे प्रसेये 
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सबका प्रस्तर्भाव करके फिर जाति, लक्षण ब्रादि प्राधार बनाकर उ्मके सम्यक्‌ 
प्रकारसे भेद करना चाहिये, तथापि यहां तत्त्वन्ञानसे इतना हौ प्रयोजन लिया 
जावे कि दुःखके कारणोकों व दुःस को यथार्थ समझकर उनसे उपेक्षादी जावे । 
पर्वक्रयम यह वात म्बके यहा व्चिरणीय रही, है कि जो सुख पाता चाहता 
है वह क्या पदार्थ है ? यद्यपि इसका उत्तर उपरिलिखित १६ नामोमें ऐे नहीं 
मिलता, फिर भी इसे प्रमेयके भ्रन्तगंत समभकर विचार किया जा सकता है । 
रक्त १६ पदार्थों के नामोको देखकर यह घ्वनित होता ,है कि इस प्रक्रियाका 
आशय किसी भी प्रकार दपशेंके मन्तेग्यको प्रण्डित करके स्वमृतमण्डित करना। 
यह वात कुछ प्रकट हो ही जावेगी जब इन १६ पदार्थों के लक्षण किये जावेगे। 
भ्रस्तु ! प्रक्रेत बार्व यह है कि सुत्न चाहने शाला कया पदार्थ है ? उत्तर मिलेगा 
"चेतन | यह चेतन कहासे श्राया ? इस प्रश्मपर इस दश्शनका भन्तव्य है कि 
चेतन_ ही क्या, चराचर समस्त ही पदार्थ एक सदाशिव ईध्वर द्वारा विया गया 
है । इस मन्तव्यमें उनका सिद्धान्त है “"अशोजन्तुरनोशोध्यमात्मनः सुखदुःखयो: । 

| ईववरप्रेरिंतो गच्छेंसरवर्ग वा शुभमेव वा ।” प्र्धात यह भ्रज्ञ जन्तू श्रपने सुख 
दुःखका' प्रनीश है, वह तो ईश्व॑रस प्ररित होता हुआ स्वर्ग प्ेथवा नरककों जाता 
है। यह मस्तव्य उचित है या प्रनुचित, इसको समीक्षा यहां नहीं करनी है, 
विवेकीजन खुद निर्णय कर सकते हैं। इससे एक बातकी शिक्षा मिलती है कि 
भांणी यह सोच सकता है कि में सुछ्ठ,'दुःख, राग, हं प भ्रादि का, कर्ता नहीं हूं 
स्वामी नही हूँ भौर इसकी भावनाके परिणामस्वरूप आणी भपनेको सुस दुःख 

: हि, राग दव पादिका भ्रृकर्ता मानकर उनसे ज्गांव हटा सकता है।, किन्तु प्रूव 
स्वरूपका परिचय पाये ,बिना उपयोगुकी स्थिरता नही हो सकती | सो तभव 
है कि केतु त्ववि त्पका परिहार कर , देनेपुर यादि प्रत्य विवत्वोकों अवकाश मे 
मिले तो यथायस्वरूपक परिचय हो ले। ऐसा होनेके ,लिये ध। तो वर्मके 
कर्तापनका विकल्प होना चाहिये, न, खुदके क्रतापनका विक्हप होना चाहिये 
श्र न प्रत्यके कत्तपिनका विवहप होना चाहिये। इस सहज ज्योतिके अनुभवके 
लिये तो पूर्णतया प्रकत तवका प्रत्यय रहना चाहिये, पयोकि निविकत्पक समाधि 
या प्रनुभृतिकी सिद्धि विकल्पेके झगावसे हो है । 
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इसी दर्णनमें न्‍्याय कप्तौटीके सिद्धांस्तपर यह भी माना गया है कि प्रात्मो 
अ्वादि सिद्ध है और पात्मा व शरीरका सम्बन्ध भी प्रवादि सिद्ध है। यह 
आत्मा एक शरीरकों छोड़ता है और अन्य शरोरकों ग्रहण करता है, यही इसका 
जन्म मरण कहा जाता है। भ्रात्मा शरीर मन व इच्धियोंसे भिल्‍त है, इसको 
युक्तिवलसे भी सिद्ध किया गया है--(१) एक ही ग्र्थंका ग्रहण दर्शन व स्पर्शन 
आदिसे होता है। इससे मिद्ध होता है कि जाता आत्मा एक स्वतस्त्र है। यदि, 
इच्धियां ही हरष्टा, जाता होतीं हो एक इच्द्रियसे ग्रहण फिये गये भ्रर्यका दुसरे 
इन्द्रियसे ग्रहण नहीं होता, वर्योक्ति अन्यपुरुषके द्वारा दृष्ठ अर्थका और अन्य 
पुरुष स्मरण नहीं कर सकता । इस्छियोंके द्वारा प्रतिनयत श्र्थके श्रवगरगकी 
व्यवस्था भी प्ात्माकी सिद्धि ही करती है कि कोई स्वततन्त्र गहीता है जो 
इच्धियोके द्वारा नियत नियत अर्थको ग्रहण करता है। इस प्रकार यह श्रात्मा 
इन्द्रयोंते भिन्न ही है। (२) प्रात्मा देहये भी मिलते है द्योकि मृत देहको 
जलानेसे उस श्रात्माके वधका पाप नहीं लगता । यहाँ प्रइन यह हो उकता है कि 
आत्मा तो नित्य माना गया है फिर जीवित शर्ररके जखानेमें भी पाप नहीं, 
लगना चाहिये, इंसका समाधान है कि झांत्माके वधका नाम हिसा नहीं, किस्तुं 
कार्याश्रय ब्रीरके उपधातसे एवं उपभोगके कारणभूत इन्द्रियोंके उपधातसे 
हिंसा मान्री गई है प्र्धात्‌ शरीर व इच्द्रियके प्रबन्धके उच्छेदका नाम हिंसा है। 
(३) प्रांत्मां मतसे मिन्‍न है, क्योकि ब्ात्मा सन्‍्ता (जाता) है और मत भति 
(जानने) का साधन है । थदि मनको हो प्रात्मा कहो तो सतिसाधन छुछ भौर 
मानना पड़ेगा । इस तरह मन्ता और मतिसाधन दो तो मानना ही पढ़ें गे। भव 
नाम जो चाहे रख लो; केवल संज्ञाभेदक्षी ही बात रहो । । 

उक्त १६ पदार्थोंका सामान्य निर्देशन इस प्रकार है--(१) प्रत्यक्ष, 
अनुमान, उपमान व शब्द--ये चार श्रमाण हैं। (२) प्ात्मा, शरीर, इच्धिय, 
श्र, मन, बुद्धि, पवृत्ति, दोष, प्रेत्यभाव, फल, दुःख और शअपवर्ग- ये १६ प्रमेय 
है। (३) समान अनेक धर्मकी उपपत्ति होनेसे या विप्रतिपत्ति होनेसे या 
उपलब्धि व अनुपलब्धिकी अन्यवस्था होनेसे विशेषकी अपेक्ष। रखनेबाले विमर्श 
को संशय कहते हैं। (४) जिम्त अर्थका उद्देश्य (प्रधिकार) करके पवृत्तिकी 
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जाती है उसे प्रयोजन कहते हैं। (५) लौकिक जन व परीक्षक पुरुषोंकी जिस 
भ्रथेमें बुद्धिकों समता होती ऐ, उसे दृष्टान्त कहते हैं। (६) शास्प्रगत श्रथ॑के 
प्रतिष्ठानकों प्िद्धाल्त कहते है। ये ४ प्रकारके है--सर्वतसन्त, प्रतितन्त्र, 
श्रधिकरण भौर भ्रभ्युयगम (७) प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय व निगमव--ये 
पांच ्रवयव हैं। (८) भ्रज्ञातस्वरूप भश्र्थ्म कारणकी उपपततिस तत्वशञानके 
लिये किये गये विचारोंको तर्क कहते हैं। (६) पक्ष और प्रतिपक्षोंते विचार 
करके धर्यके िश्वय करनेको निर्णय कहते हैं। (१०) पक्ष और प्रतिपक्षके 
प्रद्भीकारकों बाद कहते है। बादमें पक्षका प्रभाणसे स्थापन, प्रतिपक्षका तमंसे 
निषेध व सिद्धास्तका भ्विरोध हो व बाद.प्च प्रवयवोंसे मुक्त हो । (११) जिस 
बादमें छल, जाति व निग्रहस्थानका उपयोग किया जाय वह जत्प है। 
(११) जिससे प्रतिपक्षकी स्थापना न हो ऐसे जल्पको वितण्डा कहते है । 
(१३) जो हेतुसा दीख पढ़े, परन्तु हेतुके लक्षणसे रहित हो उसे हेत्वाभास कहते 
है। (१४) प्र्थ बदल कर वचनका विधात करनेको छल्ल कहते हैं। (१५) 
साधर्म्य भौर वेधरम्यंसे प्रत्यवस्थान करनेको णात्ति कहते है। (१६) भ्रत्पट 
उल्टी प्रतिपत्ति करना, दूसरेके पक्षका खण्डन ने फरना, प्रपने पक्षमें दिये गये 
दोषका समाधान ते करना सो प्तव निग्रहस्थान हैं। 





.. १३-निष्काम फर्म योग दर्शनसे गराप्तव्य शिक्षायें 

फुलकी चाह न रखकर सेवा, कार्य, उपकार करना सो निष्काम कर्मगोग 
हैः। निष्काम कर्मयोगकी महुत्ताके प्रकरणमें इसे भक्तियोग भौर शानयोगस भी 
प्रधिक महृत्त्वशाल्ी कहा गया है। यद्यपि दृष्टिवलसे भक्तियोग महात्र है भौर 
उससे भी महान शानयोग है तथापि निष्कामकर्मयोंग मध्यम्रमार्ग है तथा शान 
योगसे पहिले निष्कामकर्मथोग किसी ने किसी मात्रामें भराया हो करता है, इस 
के बिना गति नहीं है प्रगतिके लिये, भ्रतः निष्कामकर्मप्रोय भी एक सुस्धर 
प्रवस्था है। ेृ 

इस जीवके प्रनादिसे प्रवृत्ति करनेकी प्रकृति चली झा रही है भौर प्रायवः 
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प्रशुभ उपयोगकी प्दृत्तिकी प्रकृति चली भरा रहो है।, ऐसी स्थितिमें प्रदृधिशी .. . 
पदति ही अलौकिक हँगमें बदली जाने यही एक सुगम मार्ग है कह्याणपंधमें 
अग्रसर होनेके लिये । वह यही निष्कामकर्मयोग है। 

कुछ लोगींको धारणा है कि ईव्वरने हमें उत्पलत' किया हैँ व्‌ इस सारी 
दुनियाकी भी उत्पल्त कियो है। यदि ईश्वरके बागकी प्ेदां फेलकों प्रभिताफा 
छोड़कर करेंगे तो इशवरका प्रसाद प्रा होगा, बिसके कारण मुझे. मुक्ति 
मिलेगी । इसमें तथ्य क्या हैं ? इसको विवेक्ञो लोग वस्तुस्वरूपके प्रध्ययनसे स्वयं . 
विदित कर लेंगे, किन्तु इतना तौ स्पष्ट है कि इसमें भो मुक्ति प्रोर इसीके भर्य 
ईश्वरकी प्रसत्तताकी अभिलांपा जहर है। खैर ! 'जिप शानोने श्रपता वे 
परंका यथार्थ निरुपाधि सहुजुस्वरूप जान लिया है भ्रतएवं ज्ञाता रहता है, उस 
श्ावीके प्रवृत्तिके पर्व स्कोरवश कमी तंक कभी बं।ई चेष्टा' भी होती है, 
किस्तु श्ञानमय भांवके सांध केंमे होनेसे वह कम प्रस्य पुरुषोंकों बाध्रकर नहीं 
होती प्रत्युत प्राथक होता है (इस प्रकार ज्ञानीके निष्काम कर्मयोगे हो जाता 
श्रौर यह ज्ञानी निष्काम कर्मगोगसे पुव॑क्षतफजों१मोग़े विवृत्त होता हुआ शास- 
योगका प्रखर उद्यम कर लेंता है। ' ' ' 

तर्तज्ञान होनेपर भी ' रागभाव प्रव्शिष्ठ रहता तंब॑ तक उसके परिणाम 
स्वरूप कर्मयोग चलता है। इस तरह प्रत्त/प्रशके अपंत्रा अन्त रंत्मौकी निष्कार्म 
कर्मथीग होता है। इसमें निष्कामता , प्रंशञ तैसेंशानका परिणाम है प्रौर कर्मे* 
योग रागादिभावका परिशाम है |: विफ्काम ; कर्मगोश तो ज्ञतियोंके होता है, 
परतु वह कर्तव्य है या होना पड़ता है, दध हलमें दो धारायें हो जाती हैं-+ 
क्ेव्य माननेपर ती अवृ्ति. करा चाहिये, करते रहना चाहिये इस उपथोग के 
कारण स्वेभानईष्टिका प्रवसर नी मिलता भर तलजञके निष्काम, क्मगोग: 
होना पढ़ता है, ऐसा मानमेपर कर्मृगरोय करते हुए कर्मयोग्र्म भी उपेक्षा: रहती 
है। जिससे निष्काम ' कंमृयोगमे. ऐहिक सुखकी कामनाका,श्रभाव तो था ही भव 
करने योगकी कामतौका भी, अभाव हो जाता है. और परमनिष्कामता प्रकट होती 

है। इसका परिणाम यह होता है कि केमयोगवृत्ति भी छूटकर परमज्ञानथोग हो 

.. ता है, जिससे निर्वाण होता है। उक्त दोनों मान्यताप्रोंका दाना जीवकों 
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प्रपेशा समरूय एस् प्रकार हे सकता है कि, वतन प्राकाकों तो कुमंयोम करना 
पहुता है; दगकी भी किष्फामुसा है, ऐसो विशुद्धिमं उसके निष्कृमकर्ममोग होता 
है, उस्ते देस कर प्रन्यश जन महापुदगोंकी प्रवुत्तिकों कर्तव्य समझे तो फिर एव 
तरपका प्रयार यटां हो समता है कि निष्णाभवर्भयोग करता फुर्तव्य है । 

निष्काम कर्मयोंग बहुत उत्तम द्यवह्वर है। इससे साधको' प्रस्तरद्धमे 
ध्यापुनता नहीं है; अध्युन उत्तरोत्तर विधुद्ध परिणतिके सत्मुग् होता जाता है । 
माय ही निष्यागगर्मयोगीक नियाम प्रदेशम सेदा, सदाचार, पारित एा वातावरण 
होगाता है गिससे नंगरम भी सूस झ्मृद्धि होतो है । 

शानयोगसे मोक्ष होता है। आवयोगक़ी प्रपूर्णताके समझ पक जो क्िफये 
पतती हैं, उन कुर्मोमे उसके विस्यामता है। घतः भामीका तिप्काम कब 
प्रंगार बन्पन नही फराहा--पह़ बाप है। एदि ज्ञानयोगढ्े कुछ भी बात 
परुशुपमें मे ही तो उत्ते निष्फामकमंयोंग नही ट्रो सकता है, परयोफि शान६प्टिके 
प्रभायमें विषकामदु्मयोग बन सके "तो उम्त निष्कामताका शर्त कुछ वही लग 
ग़षएा । एक जिशासु प्रीफेग रने, देराइूनमें मुमग़े पूछा कि व्रिप्कोम् कर्मग्रोग 
मोक्ष होना, प्रीतामे पुद्धा है तो निष्फाम फर्मयोग तो पाग्नलके की है, उसे मोक्ष 
॥यी नहीं होता ? प्रणग ऐसा पहिली बार ही सुननेमें साया था 4 मुझे उत्तर यही 
यूझा कि तत्वग पुदयका जो विष्काम कर्मथोग है वह कामना सी होनेसे संसार 

प्रच्यतका हु नहीं है, मरहः हमें भी प्रोक्का हेतु ज्ञानयोग सुमगला। निष्फाम 

फर्मगोग शानक्री ही तारीफ करता है। शञानयोगकी उपलब्धियों पृष्ठिते शानीका 
फ्तग्य है कि वह अ्रधुभीषयोगसे बचनेके लिये निष्फाम कर्मयो[] करे । निप्काम 
प्रिणमनम किये हुए कर्मयोगस बच्यत नहीं होता । यह सब निष्फाम कर्मंयोग 
की ही महिमा है कि श्यज भी मुक्तिमर्ग, छुभकार्य व परोप्काएक़े निर्देशन 
पन्न सत्र मिल रहे हूं 





१४-मीमांसा दर्शनसे प्राप्तव्य शिक्षा 


देदविद्वित प्रगुप्ानोंसे दुःसमुक्ति माननेवाले मौमपिक है, किलु ईन्वरजों 


भ० भागवत पर्म 


तृष्टिकर्ता गधा सर्देश नहीं मांदते । यश्षोंमें इनका विशेष विश्वास है भोर यच्षों 
में की जाने दाली पशु भझादिको हिसांको हिंसा नहीं सानते । इनमें यदि मौलिक 
श्रधंकी इृष्टिसे देखा जावे तो उत मंभ्रोंका भर्थ पशु श्रादिकी हिंसा करना है 
ही नहीं, किन्तु जहाँ दृथर्यक शब्द मिला उसमें घामिक एवं मौलिक भर्थको 
छोड़कर किप्ती ने विषंवपोषक श्र्थ ले लिया। यदि मौलिक भ्रर्थ लगांकर देखें 
वो उनसे कुछ शिक्षायें प्राप्त होती हैं। जैसे भ्रव्वमेघयज्ञमें भाव तो सनके संकरपं- 
विकल्पोंके अ्रभाव करने का है, यहाँ प्ररव नाम मनका है, णो शाशु शर्थात्‌ 
क्षीत्र चले, किन्तु प्रदवका यहां घोड़ा भ्रथंकर दिया जाय तो यह वात इच्छानु- 
पारो होगई । “प्रजेयेष्टव्यम' में भ्रज नाम पुरानी घान झथवा चावलका है, 
पैदा न हो सके “न जायते इति झजम्‌” सो पुरानी धान अ्रथवा चावलसे यज्ञ 
करे, यह अर्थ ध्वनित होता है, किन्तु कोई यहाँ प्रजका न्यये धकरा लगा दे तो 
यह वात इच्छानुतारी होगई। यदि हिस्तापरक अर्थकों बिलकुल ने छुए' पौरं 
फिर देखें तो इंस दर्शेतमें मुल्यंतत पूजा वे क्रियाकाण्डकी है। पुजा वे धामिक 
द्वियाकाण्डसे उर्षयोंग विषयकषायोंसे बचता है ! यह तो झात्माकों लाभऱी हो 
वात रही; 'किन्तुं इसके साथ वस्तुत्दरूपका यथायंज्ाव भी चाहिये । 


भीमांतकदशस वेदोल्लिखित क्रियाकाण्डोंकी हो मुख्यता मानता है और 

इस विषय वेद प्रमाण ही हैं। इसको सिद्ध करनेके लिये वेदकों प्रपौरषेय कहते 
है भौर वेदको अपौरषेय व पूर्सो प्रमाए सिद्ध करनेके लिये सर्वश्का नास्तित्व 
मानते हैं । यह सब पूजानुंष्ठानकी मुह्यता करनेके लिये प्रयास है। इसमें 
रष्टतिद्धि क्या है ? यह तो विवेकीपुरुष दर्शनोंका प्रालोडन करके स्वयं विज्ञांत 
कर संचते हैँ । जंच वेदोंका प्रष्याट्मपरक अर्थ होने लगा था, तव जैमिनि ऋषि 
मे पूर्वपरम्पराके धनुसार प्र्थ प्रचलन किया, भाष्यादि बनाये, जिनर्म द्रिया, 
यज्ञों आदिका खूब निर्देशन किया । इसो कालसे वेदकी दो प्रकारकी मीमांसा 
कहलाने हगीं-(र) पूर्वनीमांसा, (२) उत्तर भीमांसा । पूर्व मीमांसामें मोमांसक 
. पिद्धान्त आ जाता है। ये वेदको ईश्वरक्तत मानते हुए भी ईश्वरकों सर्वज्ञ 
9 « नहीं करते, किन्तु धर्मश् स्वीकार करते हैं । इसका कारश तो वह प्रतीत 
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होता है कि सर्वज्ञता मानने पर उस ज्ञानतत्वकी महिम। वेदस प्रधिक हो जाती 
है, किन्तु हप्ट यह था फि यह प्रत्ीति लोगोंकी रहे कि वेदकी ही सत्रोपरि 
प्रामाणिकता है। 

पैदको पूर्व भोमांसा मीमांसफ्रदश्नमें ध्राती है । इसमें यज्ञोका विशेष- 
विधान है । इसमें .भी दो मत मीमांसकोंके चल रहें हैं। एक मतसे तो पशुवाग 

उनके दाध रूपमें है, किन्तु दूसरे मतसे दिताका बिलकुल निपेध है, फेवल समिधों , 

* (फाप्ठ श्रादि भ्रचित्त सामग्रीसे) होमका विधान है.। यक्ष करानेका प्रयोजन मुल्य 
यह भी दरशाया है कि यज्ञकी ज्वालाकी उष्णता व धूम प्रादिके प्रणु सुयरध्मियों 
फो तीक्ष्ण करते हैं जिनके फारण सागरादिका जन खिचता है, बादल. बनता 
है, फिर वृष्टि होती है, जिससे धान्यकी पृद्धि होती है, जिसके उपभोगसे प्रजा 
घुसी रहती है । इस यज्ञमें परमात्मा व देवताफी स्तुतियाँ, जाप भी भत्ते हैं, 
पर्योकि बिना धामिकरूपके स्थिरता प प्रवाह नहीं बनता । एन यज्ञींके साथ को 
गोयाग, भ्रश्वयाग वर्गरह बताया उसका प्रर्ण सिर्फ दाम है। ग्ज्ञके समय 
प्रजाजनों या योग्य पुरुषोंको प्रावश्मक वस्तु प्रदान फ़रतां भी धर्मगा भर माना 
.. है, उसमें हिमाका प्र्थ जरा भी नहीं लगाना । ' 

विषेकशील मानव भी यह फ्रभी नहीं सोच सकता कि किसी भी प्रकार 
की हिंसामें धर्म हो सकता है। पं तो प्रधम हो है, फिर फोई भी फ्षि' हों थे 
कैसे हिसाका विधान फर सबसे हैं। भदि फिसी समग हिंसाको' पर्मेका भरज्धू 
किमोने बताया हो तो यह सहज ही ज्ञात हो जाता है फि माँसगर्षणकी विषय- 
घासनाने धह रूपक बना दिया होगा । 

स्वरगकामतादी वात विधेषत॒या यहाँ भ्राती है, इस :सम्बन्धमें भी दो 
प्रभिष्राय है--मीमांसकोंके एक मतसे स्वर्ग कोई स्थान विशेष है; जिसमें जीय 
मरण फरके जन्म लेते हैं भौर इष्ट सुख भोगते हैं। दुसरे मतसे स्वर्ग कोई 
जीज नहीं, प्रीतिका नाम ही स्वयं है। बढ़े प्रेम व भ्राराम वाले जीवनकी स्वर्ग 
कहते हैं। 'स्व्गंकामी यजेद' ऐसा भ्नस्तमें कह कह ,फर प्रनेक यशॉेक्ा विधान 
द्रताया है। एन सब बातोंका लोग ' धध्यात्मप्ाप्से, ध्र्ष फरते हैं तो प्रभेकारों 
की भी. प्रसक्षता होती है, पाठकोंकों श्री. प्रसन्नता, होगी .है तथा प्रष्मात्मपरक 
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साहित्यसे ग्रस्थकर्ताको महत्त्व स्थापित होता है। तव यह वात सुपरिचित हो 
जांती है कि अध्यात्मभाव ही महाव्‌ है, धर्म है, शरण है। 





१४-अह्वत दर्शनसे प्रष्तव्य शिक्षा 

जिस दर्दनमें मात्र एक की ही सिद्धिकी हो, दूसरा कुछ भी सत्‌ ने साना 
हो, उस्ते अद्देतदर्शन कहते हैं। प्रद्वेत दर्शवोंमें कई प्रकारके श्रद्वेत दर्शन हैं । जेसे 
बरह्मद्वैतदर्शव (जिसका कि वर्जन झ्रागे वेदान्त दर्शवके प्रकरणुमें किया जायंगा) 
ज्ञानाईँत दर्शन, शब्दाद्वेत दर्शन, चित्राहत दर्शन, ' थुन्याहँत दर्शव ध्ादि । इन 
अद्वत दर्शनोंकी निष्पत्तिके विशद चोधके लिये एक ऐसी भिम्नांकित धारणा 
वनानेको चेलें, जिससे इन अद्व॑त दर्शनोंका स्वरूप संक्षेपमें हो सम्यक्‌ समझ लिया 
जावे--मानों एक बनमें ऋषियोंकी सभा हो रही थी | वहाँ तत्वका सर्वेतोमुतरी 
वर्णन हो रहा था | उस वर्शनकों सुनकर जब कि किसी एक हो वांच्य पर 
वस्तुके अवक्तव्य स्वरूप होनेके कारण टिकाव नहीं हो रहा था। कटी अ्रिप्र य 
में यह बैठा कि “बात तो यह है कि शुत्धमात्र तत्त है, जो कुछ मालूम होता 
है वह भ्रम.है। इस तरह शूर्न्याह्नत विश्वस्त हुआ। यद्यपि यह तत्व सम्यक्‌ 
बैठता नही है, पयोंकि यदि कुछ वही है. तो कहनेवालां व कहा हुआ प्रदाण! 
वर्गरह भी कुछ नहीं है भोर सर्वथा असत्मे भ्रम भो कैसे हो सकता है, तपानि 
यून्याद्व तवादसे यह वात प्रंकट होती है कि वस्तुके शुद्ध, निरपेक्ष, सहज, 
निरुपाधि, झ्नुपचरित स्वरूपको देखा जाय तो वहाँ पर द्रव्य, क्षेत्र, काल. 
भाव श्रथवा द्वव्य, गुण, पर्याय भादि कुछ प्रतीत वही होता सो वह परमार्थ 
तत्व इन सब भेदोंसे शून्य है, ऐसे उस शूल्यतत्त्वकी प्रतीतिसे विकल्प दूर 
हो जाते हैं ।- 

पस्चातु उसी अ्भिष्रायको यह भी जंच सकता है कि वह तत्त्व सवा 
यून्य नही है, क्योंकि और छुछ नहा" शुत्य ही पही, शून्य तो प्रतिभावित 
हो रहा है, अतः शुन्यादेत तो नहीं, किन्तु प्रतिभात्नाहँत तत्त्त है। परंचात्‌ 
इसो श्रभिप्रायकी थागे यह भी जंच उकता हैं कि प्रत्िमात भी तो अत्वन्त 


रच 
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छितरा-वितरा कुछ चीज नहीं सो प्रतिभासंकत्वाद्व॑त तत्त्व है, प्रतीत हुआ । 
परचातु इसी प्रभ्रिप्रायकों भ्रागे यह जंच सकता है कि वह प्रतिभास॑कत प्रत्य॑न्त 
निःल्वरुप मैसे हो सकता है ? वह तो सत्त्वरुप है सो ज्ञानाहत रूप मोलुम पढ़ा । 
उप्ती भ्रमिश्नायमें श्रागे यह जिज्ञासा हो सकती है कि ज्ञानाहत तत्त्व भी तो 
प्रत्मन्त निराघार बंसे हो सकता है ? इसके समाधानमें ब्रह्माद्वत प्रतीत हुप्ला । 


" इस ही ग्रभिप्रायकों प्रागे यह भी प्रतीति हो सकती है कि यह प्रतिभात भद्दे त 


जब 


भी तो भ्रस्तजंत्पको लिये हुए है और जिसके परिणाम मायास्वरूप वहिजेल्प 
भी हो जाता है। प्रतः यह तो बच्दाद्वत है। इस प्रभिप्रायकों यह भी जंच 
सकता है प्रागे कि यह सब भ्रह्त तो है, किन्तु चित्रविषित्त प्रतिभास भावकों 
लिये हुए है, भ्रतः चित्राद्व त है। 
ग्रद्व॑त दर्शनका , प्रयोजन यह है. कि केवल एक ही तत्त्व :उपयोगगत रहे, 

जिससे, रागादि विभावोंका प्रसार न हो सके । देखिये यह प्रयोजन प्रत्येक प्रद्वेत्त 
धुड्धिमं किस तरह होता है ? लोकमें समस्त पदार्थ अनन्तामन्त हैं। उ्तमें प्रत्येक 
पदार्थ अपना प्रपना स्वरुपास्तित्व लिये हुए है, जिससे कोई पदार्थ किसी अन्य 
पदार्थका न स्वामी है, ने कर्ता है, न भोक्ता है, न भ्रधिकारी है प्ौर न किसी 
प्रकारका सम्बन्धी है। प्रत्येक अपने श्रापमें प्र त है । जहां ऐसा स्वतंन्त्र परदे त 
स्वरुपास्तित्व देखा कि मोह, राग, हे पी 5हर॑नेका श्रव॑ंधर ही नहीं मिलती । 
अ्रव॒यदि समस्त स्वेरपास्तित्वॉकों केवल प्रस्तित्वस्वहूपकी इ्रप्टिसे देखें तो 
इसने तो वे खतन्त्र स्वतसत्र,भेष भी लुप्त हो जाते हैं, चेतन अ्चेतन भेद तो 
वहां ठहर ही नहीं सकते ।. इस तरह इस महासत्ताकी इष्टिमें सामान्य, श्रढ् त, 
निविकल्प, श्रभेद प्रतिभास होता है, जिससे मोह, राग, 6 पको 5हरनेका साहस 
भीनहीं हो सकता है। , 

, अस्तुस्वरुपका यथार्थ शत करमेपर जानकी सभी कहाड्रोसे लाभ प्राप्त 
किया जा सकता है । 

प्रत्येक पदार्थ श्रद्व॑त्त है। किसी भी पदार्थ किसी भी भ्रन्यपदार्थका स्वहूप 

् फल सकता । सब ह्वत्वद्रव्य क्षेत्रकालभावात्मक हैँ हैं। भ्रव उन सब 

भ्रदव सस्मेरूप पदार्थोकों 'साईईय भर्मद्वारंसे देखो तो बैसबर 'उप्त दष्टिमें परस्पर 
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यभित हो जाते हैं भर ऐसे गर्भित हो जाते हैं कि मानो निष्पीत हो छुके । 
अब यहाँ प्रत्येक भिस्त भिन्‍न सतु नहीं रहा। यदि सब चेतनोंको साइुइ्यघर्म 
(चैतन्पस्वभाव) हवारसे देखो तो वह सब एक ब्रह्म है। यदि चेतन अ्रवेतन सदर 
पदार्थोकों साइश्यधर्म (घस्तित्वस्वभाव) ह्ारसे देखो तो सारा (देव एक संत 
है, इसे ब्रह्म, ईश्वर, सत्‌ भादि किसी झब्दसे कहो । इस तरह भ्रद्न तकी कक्षायें 
भ्रमेक हैं। जिस इष्टिसे देखो उसी इष्दिसे प्रदंत प्रतिमास होता है। प्रढ्व ते- 
बादका त्वेत्र उद्देश्य दिकल्पोंका विलय कर लेना है। 
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जो विद्येष पर्धात्‌ भेद भेद करके पदार्थका स्वरूप माने उसे वेशेपिक कहुते 
हैं। वेश्ेपिकोंके कहे हुए सिद्धान्तकों वेज्ेषिक द्शंत कहते हैं। इनका मुख्य 
सिद्धान्त है कि पदार्थोके तत्तज्ञानसे निश्रेयस प्र्मातद्‌ कल्याण (मोक्ष) 
होता है । न्‍ का 

पदार्ष ६ प्रकारके फहे हैं-” (१) दब्य, (२) गुण, (३) कर्म, (४) वामास्य, 
(५) विशेष, (६) समवाय | दो पदार्थ झौर भी पे हैं जिनके नाम हैं- सत्ता वे 
भभाव। जो गुणवात्‌ व क्रिया (कर्म) वान हो तथा समवायि (उपादाव) 
कारण हो उसे द्रव्य कहते हैं। जो द्रब्याश्रय हों,, मिगुं शा (गुणरहित) हों, 
संयोग व विभागोंमे फारण न हों एवं अनंपेक्ष हों (कोई गुण किसी दुसरे 
गुणक्षी ध्रपेक्षा न करने वाला हो) उन्हें गुण कहते हैं। जो एक हो ह्रव्यके 
प्राश्य रहे, गुणरहित हो, संयोग द निभागोमे प्रपेभ्ारहित (उदासीन) कारण 
हो उसे कर्म कहते हैं। थों समान वृत्तिके ज्ञानक कारए हो उसे सामान्य श्हते 
हैं। जो पृथक्‌ वृत्तिके शानका कारण हो उसे विश्वेष कहते हैं। अभिन्‍न सम्बन्ध. 
को सामवाय कहते हैं। जिससे द्रव्य, गुणा; कर्मोमें “है” यह वीष हों, उसे तत्ता 
कहते हैं। प्रसद्धाव प्रपदा सुच्छाभावको प्रभाव कहते हैं। ह | 

द्रव्य ६ बहे गये हैं-- (१) पृथ्वी, . (२) जल, (३) अग्नि, (४) वायु, 
.. (४) भाकाब, (६) काव, (७) दिया, (५) भात्मा, (६) मन! पृथ्वी ३: 
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प्रकार की है-- मिट्टी, पत्थर, स्थावर (तर, भौषधि, पेड़ वगेरह) शेष तब 
सुगम है। 
गुण २४ कहे गये हैं-- (१) रूप, (२) रस, (३) गर्द, (४) सो, 
(३) संत्या, (६) परिमाण, (७) पृथद्त्व (८५) संयोग, (६) विभाग, (१०) 
“ परत्व, (११) अ्रपरत्व, (१२) बुद्धि, (१३) सुख, (१४) दुःख, (१५) इच्चा, 
(१६) हेष, (१७) प्रथल, (१८) गुरुत्व, (१६) द्रवत्व, (२०) स्नेह, (२१) 
संस्कार, (२२) धर्म, (२३) श्रधर्म, (२४) शब्द । इन गुणोंमें से थथासम्मव 
सख्यामे अनेकों गुण द्वव्यमें पाये जाते हैं। यो गुर स्वभावत: पाये जाते हैं ये 
स्वाभाविक गुर हैं भौर किसी निमित्तकों पाकर जो गुण हो जाते है थे 
नैमित्तिक गुण कहलाते है। 
कर्म ६ प्रकारके हौते है-- (१) उत्क्षेपण, (ऊपरको चैष्ठा करना), (२) 
प्रवक्षेतण (वीचेकों चेथ्टा करना), (३) श्राकुम्चन (सिद्तोड़ना), (४) प्रसारण 
| (फैलाना), (५) गमन-- गमनमें जाना, प्राना, भ्रमण, 4हनां, सरकता भ्रादि 
शैष्टामें गभित हैं। 
सामान्य दो प्रकारका, होता है-- (१) परसामान्य, (२) भ्रपरसामान्‍्य । 
बरसामात्य प्रधिक विषयवादा है, इस लिये यह सामान्य ही है। प्रपश्सामान्य 
श्रवृवृत्ति (समान होनेफी बृत्ति) व व्यानृत्ति (भेद होने को वृत्ति) दोनोंका हेतु 
होनेसे सामान्य होता है ध पिशेष भी होता है। 
उक्त गुण ये कमोमें साधर्म्ण भी है श्रौर वंधर्म्य भी है प्र्थात्‌ श्रवेकों 
पदार्थोमें पाये भी जांते है भौर भनेकोंमें नहीं पाये जाते है, किस्तु उन सबसे 
ग्रतिरिक्त ३ धर्म प्रन्य ऐसे हैं जिनका कि छह्ों पदार्थोंमें सांधर्म्य है, वे है-- 
(६) प्रस्तित्व, (९) श यथ्ष, (३) प्रभिषेशत्व ! 
श्रव द्रव्योंमें गुणोंकी प्रहषणा की जाती है-- (१) पृथ्वीमें रुप, रस, 
मन्ध, स्पर्श संख्या, परिमाण, प्रथक्‍त्व, संयोग, विभाग; पर्व, भ्रपरत्व, द्रवत्व, 
भुरुव व संस्कार नामक गुण होते है। प्रथ्वी द्रव्य २ प्रकारका है- एक कारण- 
रूप दूपरा कार्यरुप। कारशर्प पृथ्वी नित्य है व कार्यरुप पृथ्वी अनित्य है। (२) 
जश्षमें रूप, रस, स्पर्श, द्रवत्व, स्पेह, सेस्या परिमाण पृथवत्व, संयोग, विभाग, 





संस्कार वामक गुण होते हैं। यह भी दो प्रकरका हैं-- क्ारपलप तो नित्य है 
व कॉर्यहूप अनित्व है। (४) दादुमें द्ंज्या, परिमाण, पथदत्व, संयोग, विभाग, 
लक 


हु 


है व क्ार्यहप दायु प्रित्य है। (५) झ्ाकाचमें झब्द, संख्या, 
परिमाष, (महत्वरिमाण) परथकत्त, उश्तेम, विभाग, एकत्व व नित्यत्व गुण होते 
हैं। (६) कालमें उंच्या, परिमाण, प्रथवत्व, उंयोग, विभाग, एकत्व गुण होते 

(७) दिशामें चंह्या, परिमाण, पथक्त्व, संयोग, विभाग गुण होते हूँ । 
(न) भात्मामें बुद्धि, , मु, दुःख, इच्छा, ढ प, प्रयल्ल, घम, ऋवर्म, संस्कार, 
चंल्या, परिमास (महत्यरिमाण) पइथक्स, उयोग, विभाग दामक गुर होते हैं । 
आत्मी झवस्या भेदते दादा हैं। (६) मत द्रव्य उंरूदा, परिमाण (अणु- 
परिमाण) पृथक्ष्द, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व व संस्कार गुण होते हैं । 
नने मृत्त हु किन्तु दृव्यक्षा ग्रारम्भक नहीं । 

उक्त पदायोमें दृव्य, गुर, कर्म, ग्रामान्य, व विशेष -- ये ६ प्रकारके पदार्थ 
अनेक्त हैं; गुर कर्म, सामान्य, विशेष, अभ्दाय-- ये ५ नि ण व 

सब पदायो्म से द्रव्य, गुष, कर्म- इन तीस प्रकारके परदायोमि 
सन्दन्ध है, कित्तु सामान्य, विद्वेप व उमदाद इनमें उत्ताका सम्बन्ध 
नहीं है, केवल दुद्धिगम्य है के 

वैज्ञानिक पद्तिसे देखा जाय ठो वह प्र तत होता है कि वास्तविक्त तू 
त्तो  है। सामान्य विशेष, पश्वमद| इड्िगम्य ही हैं; द्वव्पयें इर 
निरदा जाता है और सुण कर्म भी विमु विव्किय होडेके कारण हच्यक्षी 
हो शक्तियाँ व परिझतियं है दृव्यसे पथकू यद्ाय नगीं। स्वरुयज्ञों 


0०. 


गुफ कर्म झादि पृयक्‌ प्रतीत होते हैं। शिन्‍त भिन्‍न हृष्वियोत्रे दव्यक्षों देखने 
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पर द्ब्यरें गुर, कर्म, सामान्य; विशेष प्रतीत होते हैं, उमदाय तो तादाल्वक्ता 
सास है। सत पकारके पदार्योप्रें दब्योमें मी जानिती अपेल्ा ४ प्रकास्के पदार्श 
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(हिव्य) ज्ञात होते--हैं एक तो भौतिक जिम्में पृथ्वी, जल, प्ररिन। व्रायु अन्तर्गत 
हैं क्योंकि पृथ्वी श्रगित बन जाती है, वायु जल बने जाता है इत्यादि परस्पर 
'रखिर्तन देखे जाते है । इसो कारण इन चारोंमें रूप, रस, गंध, रपष्क चारों गुण 
रहते है। पूर्यायभेदसे किसोमें कोई गुण व्यक्त है; कोई गुर अव्यक्त है; किसीमें 
कोई गुण व्यक्त है,किसीमें कोई गुण भव्यक्त है। पदार्थ पात्मा व तीसरा 
प्ाकाह्ष व चौथा काल । दिखा प्राकाश प्रदेश्ोंकी संकत्पना है। मन मूर्ते है 
वह भी भौतिक है । हाँ विशेष हृण्टिसे अनन्त गुण कम झादि का ज्ञान विलकुल 
ठोक है)। , पथ 
वैशेषिक पहनें द्रव्य गुण.कर्म भ्ादिके भित्न भित्म माननेकी मान्यता है । 
वह इस शिक्षाके लिये है कि गुण क्षम प्रादि ,भेद दृष्टि हटकर नित्य, उपादान 
कारणभूत, मूल,तत््वमय द्ृब्यका परिचय हो जाय, जिस १रिचयके फत्तमें सत्य 
प्रानत्दके, साधकतम नि्विकल्पत्म्ाधिकी प्राप्ति होती है। 
प्रत्येक-द्रव्य स्वतः सत्‌ है (१) , वह प्रसन्तणक्तिमय है (२), प्रतिसमव 
प्रिणमनशोल है (३), शक्ति ;व परिणमनोंके स्वस्वलक्षणर्र भेद ने करके 
(्रभेदहृष्टिसि भी ;उमभनेमे प्राता है, (४), शक्ति व परिणमनोंके सखवस्वलक्षणरूप 
, भेद करके भी समभनेमें;भाता है (५), वह द्रव्य धक्तियोंसे त्षो विकांल, तत्मय 
है और पर्यायकालमें पर्यायसे तन्‍्मय-है (६), एक अव्यका दूधरे हत्यमें भाव 
, (सत्य) नहीं है तथा ह्रथ्पमें विवक्षिद परिणमनका ,पुर्व वे ,उत्तरकालमें भाव 
, नहीं है (७) । इप तरह प्रत्येक दरधममें-ये-सातों तत्त्व पाये जाते.हैं जिन्हें क्रमशः 
-दब्य (१), युण (२) कर्म (३), स्मान्य (६), विशेष: (५),.समवांब, (६), 
"»र भभाव (७), इन बच्चों पे कहा जाता है। -इनमें केवल स्वस्वलक्षणमात 
भेद है वस्तुतः भेद नहीं + फिर भी भेदकों प्रधानता करके, इन्हें स्वतःत्त्र स्वतस्त् 
दिखानेका प्रयोजन बुद्धिको वाह्म पदार्थ किसीमें भी/न टिक ,देसा है, जिससे 
कि राग, ६ प, हर हों, किन्तु साथ ही.वह प्रूव स्वरूप ती,अरतीत होना चाहिये 
-जो निजसे कभी विद्युडता नहीं है (कि उसमें उपयोग टिक जाय। अन्यथा 
न दिकने से तो उपयोग इतस्ततः भटफता हो रहेगा । वह पूव लिन. स्वरूप 
है प्रभेद चेतन्यस्वभाव । 


प्ष मु भागवत्त धर्म 


विशेषवाद और झट तवाद दोनों परस्पर सप्रतिषक्ष हैं। फिर भी इसका 
समन्वय उपाय उपेय तत्त्वमें हो सकता है। विश्येषवांद द्वारा सुक्ष्मसे सृक्ष्म तत्त्व 
की जानकारी करना भौर फिर समवायों निराश्रय द्रध्यके सव विलास जानकर 
अग्ेद द्वारसे भव तस्वरूपकी झोर उन्मुख होता | यह शिशा इस समन्वयमें आ्राप्त 
होती है। श्पाद्मादपद्धतिसे विश्ेषवादका उपयोग भी भात्महितसाधके है । 


पु || 





१७ सांख्यदर्शनसे प्राप्तव्य शिक्षायें 
सांस्यदर्शनमें श्र,त्माकों सर्व! श्रविकारी माना है । यह सारा जो कुछ धन्त- 
रज़ू वहिरज्भ जाल है वह सब प्रकृतिका विकार है। क्षति संत्त्त, रज वे तम 
'गुणवाली है। प्रकृतिसे सब'जाल उठता है और प्रलृधकालमें सव जान क़मसे 
एफ दृसरेम विलीन हो जाता है और भ्रस्तमें प्रकृति हो रह जाती है। प्रकतिसे 
महाद्‌ (बुद्धि), उत्तन्‍्त होता है, महास्से प्रहंद्धार उत्तनत होता है, भरहद्भारसे 
पाँघ डुद्धीन्द्रियां, गंच कर्मेन्द्रियां, पाँच तस्मात्ना अर्थात्‌ गन्‍्ध रस वर्णा स्पर्श 
जब्द तथा एक मन-इम्त प्रकार यह पोडशक उत्पन्त्र होता है गौर पांच 
तन्मावाशओंसे पॉचिभृत प्रर्थात्‌ पृथ्वी, जले, भग्वि, वायु व श्राकाश होता है। 
जब जगतुका प्रतग्रकाल भातां है तब पृथ्वी गन्धादिमें, जल रसादियें, भ्ररिति 
यर्खादिमें, वायु स्पंर्शादिम, श्राकाश शब्दमें श्रनुप्रविष्द हो जाता है । फिर ये 
पाँच तस्मात्रा, पाँच बुद्धीच्धियां, पांच कमें द्धियाँ, एक मन-इस तरह यह पोड्शक 
प्रहड्डारमें भन्‍्तभू त होता है। भहड्डुकार भहारमें भन्तभूात होता है, महान 
प्रकृतिमें भ्रन्तभू त हो जाता है । इस प्रकार प्रतये होनेपर प्रकृति व पुरुष (आत्मा) 
ये दो तत्त्व रह जातें हैं। 'फिंर संगय पाकर रचना-विकार होने लगता हैं। 
यहां विशेष यह कहा गया है कि प्रकृति तो इन जालोंक़ों करती है और इन 
जालोंका फल अथवा विषय पुरुष (आत्मा) के द्वारा भोगा जाता है। इस भोग 
के मिा देनेका नाम॑ मुक्ति है । पुरुष तो मात्र चैतन्य स्वरूप है और वह चैतन्व 
शानसे रहित हैं । 


रक्त दर्शनमें तथ्य क्या है? यह बाढ़ तो इव्टियोंकी विशेष विद्वदता करके 


सांस्यदर्शनसे प्राप्तप्य शिक्षायें [ ४६ 


दार्शनिक विद्वान स्वयं निर्णय कर लें :इस.उशऩे ज़ो मुख्य शिक्षा मिलती है 
वह, यह है कि है श्रात्माओो |.प्रपते शुद्ध स्वर्पको तिरखो, “वह, भ्रपरिणामी है 
प्रनायनन्त है, पंतन्यस्वरुपहै,, प्रदिकारों है। इस :सहन, वरुपके भ्रवल्ञोकन 
प भ्राश्यस्तै विकार परिणमत मिटता है , हल , 
यह स्वक्प वह है जिसे जैनदर्शतने सामान्य--विशेष-चेतनात्मक श्रात्माे 
द्रव्यदृष्टि प्रधवा,तिश्चयरण्टिसे दिखाया है; किन्तु. मैनदपांनने साथमें यह भी 
बताया. है,कि चू कि आत्मा भी एक अस्तु है। भ्रतः वह भी परिणमत शील है 
और परिशाम परिणम कर भी प्रनाध्वतन्त, प्र व :है। : इसके विकार परिणमनर्मे 
प्रकृति (कर्म) नि्मित्त, है;। यदि प्रकृति का उदय न हो तो-विकार नहीं हो 
सकता । प्रतः व्यवहारों, प्रकृति विकारका -कर्ता है। 'उस विकारके भोगनेका 
श्यवहार प्रकृतिमें नहीं किया जा सकता क्योंकि प्रकृति भनेत्तत है। यतः प्रात्मा 
उस विकारका, भोक्ता है।। कर्ता -मोक्तापनकी बात जो, सांस्यदर्यनर्में कही है कि 
, प्रकृति तत्व कर्ता. है भौर झ्ात्मा भोक्ता, है, वह इस ,प्रकारकी:एष्टिसे ठौक बैठ 
| आता है। हमर, प्रकरणसे भो:पह भ्िक्षा, धिलती , है. कि है आत्मत्‌ | विकारका 
तू कर्ता नहीं है। भ्रतः विकारका अ्रहद्धार मत कर तू, वो,अपने शुद्ध स्वेहपकी 
प्रतीति कर | जब तक प्रपने शुद्ध ख्रहूपकी प्रतीति, महीं करेगा तव तक तू 
विकारका भोक्ता रहेगा 4 ५ 
एक -यह प्रइन होगेपर कि :जब पुरुष “(प्रात्मा), वित्य, श्रपरिणामी है 
प्रविकारी है तो सुत्र दुख भोगनेका विकार इसमें (पुरुपमें).कसे भ्रा सकता है? 
इसके उत्तरमें सांख्य सिद्धान्त ,कहा. गया. हैः, कि...(बुद्धघवतितग्रभ चेतयते 
प्र्थात्‌ पुरुष तो बुद्धिके द्वारा पेश किये पदे श्र्यकों चितता,है। यही. पुरुषका 
भोग है। .. ,६: हु ५ दा सधपल 
. पहिले न चेतना, पीछे चेतना,-फिरः- उसका वह चेतना भी.खतम होकर 
फिरअन्य दुद्धयवस्ित अधंको पेतने लगता है, इस;तरह तो जेतगैके परिणामन 
भी तो नये नये होते' :जाते हैं ।; तो यह. है कि. भन्ततोगत्वा: उत्प्ादव्यव 
प्रौव्यात्मक पदार्थका स्वरुप प्रतिभास होता. ही. है, ."-फिल्तु-इत्ादव्यय झंशकी 
इ्टिमे मुमुछुके विश्चलता प्रकट वहीं होती . है. भौर, हु व तर॑वकी, इृण्टिपति 


दू० ] भागवत घर्म 


निरचलता प्रकद्ध होती है। पर्तः कल्याण सोधनाके' शर्थ भ्रेष्यात्मगास्तमें प्र व- 
स्वभावकी मुस्यतांकी गई शोर उसकी उपासनाका उपदेश दिया गया । एककी 
मुस्यता होनेपर भ्रन्‍्य तो गौरा हो ही जाता है। यहाँ यह उत्पाद व्यय गौण 
होते होते निषेध्य चन गया भौर अपरिशामित्व ही पुरुषके स्वरुपमें प्रतिभात 
रह गया । 
एक यह प्रदन होनेपर कि युरुषके भोगका रोग क्यों लगा और ताना यह 
संसरण व्ों हुप्रा तो इसके उत्तरमे इस सिद्धान्तमें यह समाधान है कि जब तक 
प्रकृति व पुरुपक्ा प्विवेक है तव तक यह जंजाल है, प्रकृति पुरुषका विवेक 
जजालसे छुडा देता है। यहाँ यह विचारना है कि भ्रकृति पुरुषका भ्रविवेक 
किसे लगा ? जिसे लगा हो वही भोक्ता हो, वही संसरण करे श्रोर अ्विवेककों 
छोड़कर वही निराकुल भ्रानन्दमय हो भौर मुक्त हो। यहाँ भी श्रविवेक तो 
विकार है, उसका व्यय वविवेकका उत्पाद तथा जिसका विवेकपरिणमन संभव 
है, उसका प्रौज्य रहा, इस तरह उत्यादव्ययत्रनौव्यात्मक वस्तुस्वरुप हुआ | ऐसा 
होते हुए भी उत्पादव्ययके प्रंशकी इष्टिमें परमविवेक श्रथवा सम्यकत्व उत्पन्त “* 
नहीं होता, किन्तु ध्रुव अंतन्यस्वभाव॑के श्राभ्रयसे ही परमविवेक अथवा परम- 
,विशुद्धि अथवा सम्यवत्व उत्पन्न होता है। भ्रतः हृष्टिमें यह प्राना चाहिये कि 
पुरुषका स्वरुप प्रूव चेतन्यस्वभाव है । 
इस सिद्धान्तेसे यह शिक्षा मिलती है कि है भुमुक्ष आंत्माओं ! श्रन्य 
कीतूहलोसे' कल्याणकी सिद्धि नही होती, एक निज प्रूय चेतन्यस्वभावकी भ्रभ्ेद 
उपासना करो। इससे सेमस्त'संकट सिम ले हो सकते हैं। यह जगजाल प्रकृति 
“और प्रकृतिके परिवारकों श्रेपना स्वेहूपभौर वैभव समझ लेनेके परिंणाममें 
उत्पन्‍्त हुआ है। प्रकृति और प्रकृतिके परिवारसे पृथरू चंतम्यमात्र पुरंघका 
आश्रय करनेसे येह जगजाल सब विल्लीन हो जाता है। 
लोग पर्वत नदी संमुद्र श्रादिके हृश्योंकी देखकर कहा करते हैं कि यह 
भ्रकृतिकों ठोंठ है, प्रकृंतिका खेल है, भरकृतिकों सौस्दर्य है।यह सब वर्या है ? 
प्रकृति वे पुरुशके सम्बन्धस उत्पन्‍्त हुआ चित्र विचित्र जगजाल है। पेड़, पानी, 
पंत भ्रादि ' भो तो पुरुष और प्रंकृतिके सम्बन्धका परिणाम है, किन्तु इनमें 
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प्रकृति ही मत है पुरुष भूत नहीं भौर इृश्यमान ठांठे भी मूर्त है. तथा इसको 
येन केत प्रकारेण परम्परया भ्रांशिक उपादानरूपतां भी है, श्रेतः-यह सब 
इृश्यमान ठाठं प्रेतिका ठाठ कहलाता है। प्रकृति भौर प्रकृतिके, परिवार 
(56) में मुग्ध मत होग्नो, अपने पुरुषस्वरूपकों देखो। थही सफल विकंट 
धंकट कंण्टकोंसे पार होनेक़ा उपाय है। ' 





: रैथ-बोद्धदर्शनसे प्राप्तव्य शिक्षा 

गौतभवुद्ध द्वारा प्रचारित दर्शनको बौद्धदशंन',कहते-हैं। इस दर्शनका 
भृल्य सिद्धान्त है कि ग्रात्मबुद्धि (मैं श्रात्मा हूं इस,बुद्धि) से दुःख, होता है. 
'जन्म-मरणकी परम्परा वढ़ती'है.।. सच्चा ज्ञान वे यही बताते हैं.कि यह सम्रभ 
औाःजाय कि न मैं श्रांत्ता हूं-और न. भूत, कोई तंर्व. है। फिर प्री घावक्ति की 
उरह भौतिकफता भी नहीं है किन्तु चित्त (विज्वार) .फी वृत्तियोंका प्रवाह 
चलता है। संतोरी लोग जे ही हैं। जो इन चित्तवृत्तिणेंको या चित्तवृत्तियोंकी 
संतोनको श्रात्मा मान-लैते हैं! ये भभौतिक:प्रनोष्मवादी कहलाते हैं। 

बौद्ध दर्शनमें चार अ्रायेसत्य कहे गये।हैं-- (१) डुःख, .(२).१;सहेत 
'दुःखसमुदय), (२) दुःखनिरोध,: (४) दुःखनिरोधंहेतु; (दु।सनिरोधगामी मा). 

(१) दुःख पांच उपादास स्कन्धेरूप हैं-- रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार भोर 
झौर विज्ञान । पूँथिवो, जत्, भ्रग्ति व वायु-ये रूप उपादान स्केन्ध हैं | संसारी 
जोक इन हुपोंकों तृष्णाकं। विषय वर्नाकर दुःखी' होता: है वस्तुओं, या 'व्रिचारों 
के सम्पंकमें भाकर जों सुख, दुःखंरूपमें अनुभव होतां हैः 'उत्ते कहते हैं वेदना; 
यह दुःखमय है। वेदनाके पश्चात्‌ संस्कारोंके कारण जो परिचय चलता. है. ४से 
संज्ञा (प्रत्यभिनज्ञान) कहते हैं; ये पंरिंचमं भी. दुःखका सम्बन्ध बढ़ाते हैं। रुप, 
वेदना, संज्ञाके संस्कार (भ्रवधारंण) होनेकों संरंफार कहते है; यह भी ट्ुःसूरूप 
है। चेतनी या मनकी विज्ञान कहते हैं। यह भी दूंःखंखप है। इन्ही सबके 
भेलसे बनने वाले जन्म, मरण, वुढ़ापा, इध्टवियोग, भ्रनिष्दर्सयो्ग। दोक श्रादि 


कुश् हैं। 
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(२) दुःोंका हेतु तृष्णा है। ये तृप्तायें ३ प्रकारको हैं-- भोगदृष्णा, 
भवतृप्णा, विभवतृष्णा | , 

(३) हृष्णाके नाश होनेको दुःखनिरोध कहते हैं। तृष्शाके नाश्ष होनेपर 
दिपयोका संग्रह रुक जाता है।- विषय ग्रह रुक जामेसे भवका निरोध हो जाता 
है। भवका निरोध होनेसे जन्मका मिराध होता है। अच्मके विरोध हो जानेसे 
बुढ़ापा, मरण, शोक, विषाद श्रादि सभी, ढुःखोंका तिरोध (विनाश) हो 
जाता है । 

(४) दुःखनिरोध॑हेतुं भ्राठ प्रद्धुहप है-- संम्येक्‌ ६ष्दि, संकल्प, वचन, 
कर्म, जीविका, प्रय॑त्त, स्मृति भौर समाधि । 

(उक्त चारों तत्व ठीक है श्र इनके बारेमें सभीने आपने अपने शब्दोंपें 
यरुन किया हैं; किल्तु चेतना जो कि दशारूप मानी गईं है वह किसकी-दर्शा है, 
दैजश्ञाविक नियम है कि दशा किसो न किसी पदार्थकी होती है चाहें दक्षा गधा 
हो था अ्रयथार्थ । थो है उसका' सर्वया नाश नहीं होता, जो,फिसी रूपसे भी 
नहीं उसका उत्पाद वहीं'होता,' भ्राखिर दोपनिर्वाणमें भी लौके परमाणु धुर्वा 
या झत्य रूपसे किसी'न किसी सुक्ष्म रूपमे रहते भ्रवश्य हैं। इस सिद्धान्त 
इतना तो सुनिरिचत है' कि धणुद्ध विज्ञान क्षणिक्र है, दुःखरसुप है, दुःखकारण 
है। इसके भ्रभावसे हुलतिरोध है,.'किन्तु शुद्ध विज्ञान जो कि,मिविकत्प है, 
विकल्पकोंकों भ्रपरिचित है वह भदुःछरूप है । 0 

हुद्ध दर्शय्में सभी'पद्ार्थ क्षणिक माने गये हैं बाते प्रतोत्यसमुत्पन्न माने 
गये है, “एकके,वष्ट्र होनेपर विल्कुल ही;नवीन, दुसरा उत्पत्व होता है” ऐसा 

भाना गया है। किल्तु “इस ,क्षणिकवादका प्रयोग: अ्रभेव्यवृस्थामें, व्यापार- 
व्यवहारमें नहीं क्रिया पैया है। साथ ही प्रनेक दाद मिक गम्भीर प्रश्नोंको 
प्रव्याकृत (प्रकषनोय) छहुकर छोड़ दिया गया है । | ् 

«सर्व पदार्थ क्षणस्थायी हैं, दूसरे समय नहीं ठहरते हैं, केवल समान 
भ्रवस्थाके कारण -नित्व दौखते है। (यह तत्त्व पर्यायहष्टिसे देखनेपर बिल्कुल 

|! ध्रत्य उत्तरता है) 

!_ बौद्ध दर्शनों अब च्ीव तत्त्व भी कुछ नहीं है। जब प्दन होता है कि 
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चित्त वृत्तियोंके ध्रतिरिक्त कोई प्रुव तत्तत' नहीं है तो पुरामी' :वित्तवृत्तिकी 
बात नवीन चित्तवृत्तिको याद “क्यों रहती है. व वेवदत्तकी चित्तवेत्तिकी बात 
यज्ञदत्तकों 'चित्तवृत्तिको क्यों याद नहीं रहती है" व किसी ' भी चित्तवृत्तिको 
' निर्वाण पथपर चलंनेकी बयां श्रावश्यंक्ता ? वह तो होते हो भष्ठ हो जाती' है, 
फिर बला ही क्या रह गई ! तो इन प्रहवोंका उत्तर “सन्तान” शेब्द से दिया 
जाता है। 48 । 
* झ्णिक्रवादका जन्मे राग; तृथ्णाके उच्छेद करनेके लिये हुआ है। सर्व 
पदार्थ क्षणिक हैं, प्रतः किसमें प्रीति की जाय ? प्रीति करमेथाला भी क्षशिक् है 
अत्तः क्यों प्रीति की जाय ? बौद्ध दर्शन समस्त पदार्थ प्रतीत्यसमुत्पर्न माने 
गये जिसका भाव है' कि प्रत्येक पदार्थ एकके विंनाशके बाद उत्पन्न होते हैं। 
पदार्थ तो नये-नयें उत्पन्त होते रहते हैँ भौरे'उमको। एंके उंस्तम्मे. उत्पत्म 
होनेका नियम बना रहता थाने मिट्टोमे मृत्िण्ड,ः धंट, केपाल ,भ्रादि पदार्थ 
उत्पन्‍्त होते हैं, कपड़ी चटाई भ्रादिं टू सट्टे पदार्थ उत्पन्न नहीं होते। - इस 
नियर्मकों ' अतोत्यसमुत्पोद' कहो है। इस प्रकारं एक प्रवाह चल : रहें प्रनेक 
पदाधोमें सामोन्यतत्त्व नहीं है झौर ने प्रेनेक: जगह रखे हुए घटोंमें कोई एक 
धटंत्व सामान्य नहीं है, इसी तरह स& पदार्थोकों जानना ।." फिर प्रतैक पढोमें 
यह घंट है यह घट है ऐसे अनुवृत्त' प्रत्यय होनेका क्य कारण है ?, इसके 
उत्तरमें बौद्धदर्शवका मत्तव्य'है कि पंत्वेकः पद्म अ्न्यकें भ्रभावेरूपःहैँ।:इससे 
प्रय॑ घट: प्रय॑ घटः ग्रादि श्रनुवृत्त अ्त्यय वर्न जाते, घढ स्वयं किसी तत्वका 
संद्भांव नहीं हैं । (0 6 गाय पक 3 2 5 आप मर 
बौद्ध दर्शनमें चार सम्प्रदाय हैं-- | ६] माध्यमिक, ' [२] शोगाचार, , ३] 
सौजान्तिक, [४] वेभोपिक | 8 72200 
[(] चध्येमिक रवेशृन्यलेको मंनिते हैं जिसका कौरण 'वे-कहते हैं/कि 
यदि भोविषदार्थ अंपनेसे उत्पन्न होने हैं? तो 'जो 'पहिलेसे है. इसकी उत्तत्तिका 
कोई अर्थ नहीं तथ। इस तरह तो कोई नवीत'वेस्तु उंत्पन्त-ही ने हो सकेगी । 
यदि भांग पदार्थ अपनेसे भिन्‍्त किसी वस्तुकों उत्पन्न करता है तो किसी वस्युसे 
कोई भी वस्तु उत्पेन्त होने लगेगी, ' प्नियरम हो गैयगां ।" वेदि भाव प्रशर्थोक्ी 
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उल्त्ति अक्ारण मानी जाय तो सत्र जगह सब पदार्थ उस्ल होने लगे । इस 

तरह भावषदा्थोंकी उत्तत्ति ही नहीं बनती, फिर कार्य कारण भ्रादि तो सब ही 
अप्रसंत हैं। फिर भी जा सत्ता प्रतीत होतो है वह कापेक्ष है, फर्ताकी अपेक्षारे 
वर्म, कर्मकी अपेक्षासे कर्ता भ्रादि ज्ञात होते है। तत्त्व तो सर्वृशुन्यता ही है । 
भाव भी सपक्न है, अभाव भी सापेक्ष है। प्रतीत्यसमुत्पाद . (भ्रपेक्षोत्पाद) तो 

सवृशुत्यताकों कहते हैं। वाहन, प्राभ्यन्तर समस्त वस्तु शून्य हो हैं। (इस . 
'गिद्धास्तमें मोह, राग व हं प करमेको प्लाश्नयभुत कोई भी दस्तु नहीं मिलती 

जो कि कत्याणके लिये किसो हुए तक संद्षायक है) । 

[२] योगाबार बाह्य पदार्भफों तो सत्ताशुन्य मानते है, किन्तु विज्ञान 
(चित्त) को पत्ताशुत्य नहीं मानते ! इसका कारण वे यह निर्दिष्ट करते हैं कि 
प्र्ाक्षता कैव्रल विज्ञानोंकी हो होती है बाह्यपदार्थोत्री वहीं। वाह्म जयत्‌ तो 
विज्ञानका परिणाम है। विज्ञान ही परमार्थ तत्व है, ज्ञाता (आत्मा), क्षय 
(बाह्य पदार्थ) तो काल्पनिक हैं। श्ञाता भौर जय पृथक पृथक वस्तु नहीं.है 
वह सब विज्ञानका विदर्त है। इप विज्ञानाईतवाइसे वोधि (योग) का लाभ, 
है। विज्ञान ही तर्व, है, विज्ञानका खरुप बतानेके लिये हो बाह्य पदार्थकी 
उपचारसे व्यावहारिकता बताई जाती है। योगाचार सिद्धान्तको विज्ञानवाद 
भी कहा जाता है। (इसमें यह बात तो उत््य है कि प्रत्यक्षत अथवा वेदस 
विज्ञानका ही होता है, विश्ञांवका विषयभूत होनेसे वाह्मपदार्थका ज्ञान करना 
उपचारसे कहा जाता है। इससे यह शिक्षा मिलती है. कि विज्ञान भ्रथवा 
विज्ञानमयका वाह्मवस्तुप्रोंसे सम्पन्ध नहीं है। इस इध्टिसे मोहभावके विनाशक्ता 
प्रवस्र मिलता है) । हे + 

(३) प्रोजान्तिकके भ्रभिभायसे चाह्यवस्तुका भ्रभाव तो नहीं है, किस्तु 
वाह्य तर्थ प्रलक्षशान द्वारा गम्य नहीं हैं, केवल अनुमान द्वारा गम हैं प्र्थात्‌ 
वाह्म पदार्थ अनुगेय हैं। इसका कारण यह दिखाया गया है कि पदाथे तो क्षणिक 
है, इस. लिये पदार्थ उत्पन्त होने के समय उसका प्रत्यक्ष नहीं और जब प्रत्यक्ष 
किया जाय तव चह पदाय॑ नहीं; इसे प्रत्यक्ष भवाहकों जानता है बाह्य बस्तुको 
नहीं । इतने मात्रसे, बाह्य. वस्तुकी सत्ता व हो धौर वहु केवल विज्ञानका विकार 
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हो ऐसा नही है, क्योंकि बाह्य पदार्थ विषयक विजञानके समय “धटादि मैं हूँ 
ऐमा बोध नहीं होता, किन्तु यह घटादिक है! ऐसा बोध होता है। यदि बाह्य 
वस्तु हमारे विज्ञानकां विकार ही होता तो उस बस्तुके अनुभवके साथ उस धस्तू 
की बाह्यता पनुभूत न होती, लेकित वाह्मता तो अनुभवगें ग्राती है । इससे वाह्य 
चस्तुकी सत्ता अवश्य है। (इस सिद्धात्तसे यह इष्टि बनती है कि पर्यायहृष्टिसे 
वस्तु क्षए-क्षणवर्ती है। जिश्तरर हम श्रेत करना चाहते हैं वह तो प्रेमके कालमें 
नही है. फिर प्र करना मृह़ता है । इस कारण ,वाह्म वस्तुविषयक उपयोग ते 
करके विश्वाम लेना चाहिये) । 

(४) वेभापिकके प्रभिप्रायमें विज्ञान एवं बाह्य प्र्थ तभी हैं प्रौर उनका 
प्रत्यक्ष भी होता है, तेफिन हैं सबके सब क्षणिक ही । इस अ्रभिप्रायकों सर्वा- 
स्तिखवाद व वाह्यायप्रत्यक्षत्रवाद भी कहते हैं। यहां भी प्रयोजन इतना 
सिद्ध हो जाता है कि क्षणिक पर्यायोमें श्रहुंबुद्धि या ममवुद्धि म करो। वाह्म- 
पदार्थ की सत्ता ते माननेसे भी ममत्ववुद्धि न करनेकी ही वात लाई जा सकतो 
थी, किन्तु वाह्यपदार्थभी सत्ता तल माननेपर झौर वाह्यपदार्थकों विज्ञानका 
विकार हो माननेपर यह दोष झाता है कि वह विज्ञनधिकार निराभ्रय है तो 
विका रप्रवाह चलता ही रहना चाहिये। प्रत३ वाह्मपदार्थकी पत्ता मानना 
आवडपक हो गया। शिक्षा इससे थह ली जांती है कि सत क्षणिक हैं। प्रतः 
रागह ५ करना ध्य्थ है । 

पदार्यका विस्तृत वर्णन द्रच्य क्षेत्र काल भावफी भपेक्षायें लेकर ही हो 
सकता है, चाहें कोई इन श्रपेक्षाओंक्ों जाने या मे जाने, चाहे कोई इन 
प्रपेक्षाओंकों लेकर किसी भो रूपमें बढ़ जाने। बौद्धदर्शनमें वस्तुस्वरुपका 
वर्णन भेद एकान्तके साथ इस चार दृष्टियोसे इस प्रकार किया है कि वस्तु 
निरलय निर्रयव क्षशक स्वलक्षणमांत्र है। बौद्धदर्शत सर्वथा भेदवादी है। 
भ्रतः यह वस्तुक्ो गुणपर्याबात्मक, प्रदेशात्मक, अरब व स्वभावात्मक नहीं 
भानता है। ऐसा मानते तथा न साननेका उदय शुन्यवादकी भोर ते जाकर 
दिरहड्डा र्रवानेका है| 
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इस दर्शनमें योगकी प्रमुख्ता है। भ्रतः इस दवा नाम्योगदर्शन भी है। 
योग वित्तवृत्तियोके निरोधको कहते है। जब पुर्णसुपरे दित्तवृत्तियोंका निरोध 
हो जाता है तब प्रात्माकी भ्रपने चैतन्यस्वरुपमें रिथति हो जाती है भ्र्थात्‌ वह 
प्रात्मा कैवत्य श्रवस्थाको प्राप्त हो जाता है। चित्तकी वृत्तियां ५ प्रकारकी 
होती हैं--( १) प्रमाण, (२) विपयंय, (३) विकत्प, (४) विद्रा, (५) स्सृति । 
ये पांचों वृत्तियां जब भोगादिविषयक होती हैं तव विलष्ट चित्तवृत्तियां कहलाती 
हैं भ्रौर जब थे वृत्तियां वेराग्यभावमे सहायक होती हैं तव ये भ्रविह्वप्टवृत्तियाँ 
कहलाती हैं। इसलिये यह श्रेशेमार्ग बताया है कि अक्लिष्ट वृत्तियोस्े तो 
वलेशवृत्तियाँ रोके, फिर भ्रविलष्ट वृत्तियोंका भी निरोध करके योग सिद्ध करें। 

प्रइग-- विपयंय व निद्रा श्रविलषष्ठ वृत्ति (योगसहायक) कंसे हो सकता है ? 

उत्तर-जैसे भोग्य पदार्थोकी क्षण भजू रता देखकर उन्हें सर्वथा मिथ्या मान 
तैना भी दिपर्यय है, विस्तु इस विपयंयके वेराग्यमें उत्साह ही प्रकट होता है। 
तथैव जिम निद्ासे जगनेपर मत व इन्द्रियोंमें सात्तयिक भाव भर जाता है वह 
प्रोगसाधनमें उपयोगी है ! 


चित्तवृत्तिके निरोधके उपाय वया वया हैं इस विषयकों देखें--(१) अपर 
वैराग्य, (२) भ्रभ्यास, (३) परवैराग्य, (४) ईइवरप्रशिधान, (५) एकत्त्त्वा- 
म्यांस, (६) ज्योतिष्मती, (७) वीतरागध्यान, (८) तप, (६) स्वाध्याय,. 
(१०) विवेकस्थाति भ्रादि हैं। इसके उपायोंगें लगनेके लिये चित्तकी निर्मेलता 
श्रत्यावश्यक है। चित्तकी निर्मेतताके उपाय ४ हैं--(१) सुखी जोवोंमें मैत्री 
आववा, (२) दुखीजीवोंमें करुणाभावना, (३) गुणों (पुष्यात्मा) जीवोंमें 

भोद बच (४) पापात्मा: जीठ़ों के प्रति उपेक्षा । 

योगके साधनभूत ८ भ्रद्भु भी हैं--(१) यम (पांच पार्पोंका त्याग करना) 

(२) नियम (यथा समय शौच, संतोष, तप, स्वाध्याय व ईइवर अ्रशिधान 


करना), (३) भ्रासव, (४) प्राणायाम, (५) प्रत्याहार (विषय त्याग), (६) 
धारणा, (७) ध्यान व (८) समाधि । 
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योगसापनके उपायर्मे सर्वोत्कृष् उपाय विवेकस्याति है। दृष्डा (प्रात्ता) , 
में-व दृष्य (प्रकृति) में विवेक (भेदज्ञान) होनेको विवेकस्यांति कहते हैं। 
द्रष्डा प्रध्षा चेतनमात्र है। श्रात्ता शुद्ध, निविकार; प्रपरिणामी है। प्रनादि 
कालसे लगी हुई भ्विद्याके कारण प्रकृतिका सम्बन्ध है। जिसके कारण प्रकृति 
फे विकारह्थ बुद्धिमें प्रात्माका भ्भेद बोध होगया है। घुद्धि भौर प्रात्माके इस 
एक्रोमायको दूर करना, सो विवेकस्पाति है । इस दर्कषनमें थुद्धि प्रचेतन है भौर 
प्रात्मा चेतन है, इन दोनों के संयोगमें कारणवुद्धिम झ्ात्माका प्रतिविम्भ पड़नेसे 
द्रष्ट्रपन प्राजाता है अयदा दषष्दा वे दर्शशक्तियें भेद करता सो विवेकसुपाति 
है प्रधवा बुद्धि न चेतन है, भौर न प्रचेतन है किन्तु चिदाभासत है। चिदाभास 
में व धुद्ध चेतत्ममें भेदश्ञान करना सो विवेकस्यात्ति है। 

उत्त सिद्धान्तकों जैनदर्ंनमें इस प्रकार कहा है कि प्रात्मा स्रभावसे शुद् 
चैतस्पमात्र है। प्रगादिकालसे प्रविद्यावक्ष प्रात्माके एक क्षेत्रावगाहमें कर्म प्रकृति 
का सम्बन्ध है। उनमेंसे 'समयप्राप्त प्रकृति के विषाकवश् प्रात्माके अ्रपुर्णशान 
प्रादि विकारपरिणमन होता है। इन अपृणणज्ञान प्रादि भावोंमें व शुद्ध वैतन्य 
स्वभाव मात्र भ्रात्मामें जब इन भेदविज्ञान होजाता है कि यह श्रात्मा शुद्ध 
चैतन्यमात्र है भौर ये विशञानादि प्रकृतिनिभित्तक विकार हैं भौर विकार भावों 
पे सपेक्षाकर निज शुद्ध चेतत्ास्वभाषके भरभिमुव होता है तो वह विवेकस्पाति 
प्वता प्रध्माद्शन होता है, जिपके प्राप्यायर समाधि व योगकी धूर्णता होकर 
पर्वेज्वत्त व परमानन्दमयत्व प्रकट हो जाता है । 

इस योग दर्शनमें, समाधियोंके स्थान इस प्रकोर कहे गये हैं--(१)सवितर्क 
(२) निधितक, (३) सविवार, (४) सानन्‍्द, (५) साहिमता, (६) निविचार, 
(७) निर्यीज, (८) घर्मम्रेध। इनमेंसे पढिलेकी ६ समाधियोंकों सम्प्ञातयोग 
कहते हैं व पन्तक्ती दो समाधियोंकों अस्ृस्प्ज्ञातयोग कहते हैं। (१) स्थूल पदार्थों 
के ध्यान शब्द, प्र व ज्ञान के विकल्प प्रवर्तमान रहें. उसे सवितर्क समाधि, 
कहते हैं। (२) स्थूत पदायोंके ध्यानमें स्थुल पदार्थविषयकद्वेद, भ्र्थ व ज्ञाव 
का विकल्प ने रहनेकों सिवितर्क समाधि कहते हैं। (३) सूक्ष्म पदार्थकि ध्यानमें 

शब्द, प्र्य व श्लानके विचारहूप विकल्पकों सविचार, सम्राधि कहते हैं। 
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(४) सूक्ष्म पदायोंक ध्यानमें शब्द, अर्थ व श्ञानके विचारहप विदल्प तो ने 
हों, किल्तु आनन्दका व भ्रहमम्पत्ययका ..श्ननुभव “हो, - उसे सानन्दसमा्धि 
ते हैं। (५) प्रौर जब प्रावन्दकी प्रतीति भी' लुप्त हो जाय; किन्तु 
अहुंप्रत्ययका भनुभव रहे उसे-.सास्मिता समाधि कहते हैं। सूर्य पंदार्धोके' 
ध्यानमें शब्द, अर्थ व-ज्ञानके विचाररूपविकत्पके न होनेकों 'विशिचारसमाधिः 
हते हैं। (७) विचाररूप, आानस्दरूप, अहंप्रत्ययके अ्रनुभवहुप--सभी प्रकार , 

बकत्पोंके न होने तथा ऋतम्भ्रा (सत्यग्राहिणी) प्रेज्ञाके बलसे सब प्रकारके, . 
संस्कारोंके भष्ठ होनेको निर्वीज्॑तमाधि कहते हैं। (८) निर्वीज तमाधिके 
सर्वेश्ञता परम व ऐडवर्यकी भी उपेक्षा रहनेके कारण सर्वेकर्म, संस्केरोंते स्ंधा 
पुक्त हो जानेकों भर्थात्‌ प्रक्ृतिके पर्द. भ्रोवरणोंसे मुक्त होनेको धर्ममेघ सेमावि 
कहते हँ | ः 5 
इन समाधियोंका विशेष स्पष्टीकरण -दो एतदर्थ जैनदशेनर्मे प्रोक्त समाधियों” 
के स्थान कहते हैं-- (१) स्वरूपाचरण, (२) अप्रत्यास्यात, (३) प्रत्यात्यानं, 
(४) भ्रपुवंपृयकत्त वितर्कवीचार,(५)श्निवृत्ततृषकतलवितर्कवीचार; १६) प्तिमूकस 
पृथस्वववितर्कविचार, (७) विकल्पमपपृथवत्व वितकंवीचार, (८) एंकत्वशितर्क 
प्रवीचार,(६) सृक्ष्मक्रियाप्रतिपाती,. ((०)व्युपरत क्रियानिवृत्ति | इसे से पंहिली 
तीन तो .बुद्धियत कपाय होते हुए भी रहती हैं, बादकी ३. अवुद्धिगत फेंषायेमें 
ही होती हैं। वादकी दो फ्षाय रहित जीवके ही होती हैं व अंन्‍्तकी दो सर्वेज्ञ ' 
अंत्माके ही होती हैं। समाधिभाव प्रारम्भ होनेसे गहिले विभेकररूंदोति (चतंस्ये- 
स्वरुप व रागादिक भ्रक्ृत्ति मलोंमें भेदज्ञान) होना व स्वस॑वेद॑त (शुद्ध चिन्‍्मात्र - 
निजका अनुभव) होना अनिवाय आवश्यक है। [१] विज शुद्ध च॑तंस्यस्वरूपकी , 
प्रदीति रहना सो स्वरु्पाचरण समाधि है [२] कुछ बेराग्यकी बृद्धिके कारण 
स्वहपाचरणकी- व स्वचंवेदनकी विशेषता होनेको प्रप्रत्यास्यानसमाधि कहते हैं । 
(३) पुर वैराग्यके कारण खवहुवाचरण द स्वश्नवेदनकी महती विशेषताको 
प्रद्यास्थान समाधि कहते हैं। [४] जहां वंत्तुके ध्यानमें शब्द, शर्थ व योगी ४ 
परिवर्तन विकल्प तो. चलता रहे, परन्तु 'बुद्धिगत रागंद् पका-लेक्ष न; हो, उत्त- “ 
एकाग्रता को, प्रपूर्वपृथक्व , विनक्वीचारसमाधि . कहते हैं। (४) तमार शक्षणों- ... 
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की साधनाके साधवोंकी निम्म॑ततामें पृर्रा-समता रहें; ऐसे पथकतंव वितेकेवीचारको 
: अनिवृत्त पृथवत्ववितर्कवीचार संमाधि कहते हैं। [६] पहाँ-' कंत्मपतता भी 
प्रत्यन्त दृक्ष्म "है गई हो, ऐंसी रिथिहिके '१५फ४३विदकंवीचारकों भरति सुक्ष्म 
पृथवलवितकंवीचार . समाधि कहते हैं। [७] जहां शब्द, प्रथे व. योगका- 
, "रिवतेन तो चले, विन्तु रागादिक बह्मणता सब पूर्णतया दूर हो गई हों ऐसी 
अर्थात्‌ पूर्ण बोतरा गता हो .गई हो, एकाग्रताक़ो, विवत्मप्पृथवत्वदितकंवीचार 
समाधि यहते हैं। [८५] जहां शब्द, पथ व॑ योगका परिवर्तन संब नप्ठ हो चुका 
है जिम्त पदार्थके ध्यानमें हैं उसोका निश्विल्प प्रतिभासं है, ऐदी सम!।धिकों 
एकत्ववितकवीचार समाधि कहते हैँ। इस संमाधिके भ्रन्तमें योगी सर्वज्ञ, स्वंदर्शी 
परमानन्दमय व अनन्त शक्तिमान हो जाता है, इसे जीवन्मुक्त व सकलपंरमात्मा 
भी कहते है। [६ अशुकल, प्रक्ृष्ण (परण्यपापरहित) दिव्यदेहसम्बन्धी एवं 
ध्वनि सम्बन्धी कर्मोंक्ी भी जहां कृशता होतो है, ऐसी समाधिको सुक्ष्मक्रिया 
प्रतिपाति समाधि कहते हैं। [(०] देह, रवे प्रकारेके कर्म व संस्कारयोग्यताके 
सर्वथा क्षय होनेके हेतु जो सर्व॑था निष्क़ृम्य स्थिति होती है उसे व्युपरतत्रियां 
निवृत्ति होती है। इस समाधिके श्रनन्तर मुक्तात्मा प्रकृत्तिसे पर्वंधा वियुक्त व 
है हो*र भ्रनन्तकाल तक अपने स्वरुपमें प्रतिप्टित रहते हैं, भविष्यमें कभी 
भो पेश था प्र कृतिके सम्बन्ध नहीं श्राते । यही निर्षाण अथवा गुक्ति है । 

* योग [समाधिसे) स्ववलेशोंका विच्छेद होता है। बलेश ५ प्रकारके है-- 
(१) अ्विधा, (२) प्रस्मिता, (३) राग, (४) हेप भौर (१) भशिनिवेश । 
प्रविदया महावलेश है भौर अस्मिते! ग्रादि चारों वलेशोंका करण है। श्रारमा 
और बुद्धिकी एकात्मताको भ्रेस्मिता कहते हैं। सुखकी प्रतीति लेकर होनेवाले 
क्लेशको राग कहते हैं। दुःखकी प्रतीतिकी लेकर होनेवाले बलेशको द्वेष कहते 
हैं। परम्परागत स्वभावसे चले झ्रारहे मरंगभयादि रूप क्लेशमय प्रभिप्रायको 
प्रभिनिवेश कहते हैं। भ्रविद्या' इन' चारों वलेशोंका कारण है। अ्रद्धिय 
पदार्षोमि नित्यकी प्रीति, अपतित्र पदार्थों पविश्ताकी प्रतीति, ' दुःय में सुखको 
प्रतीतिऔर प्ंनात्मा “(पैस्पदोर्थों) ' में: आत्माकी प्रत्तीतिं होएेवो अविद्या 
कहते हैं। 5 ५ गण 
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विवेकस्याति द्वारा भ्रविद्या का नाश होता है और श्रविध्धाके नाश होनेपर 
प्रस्मितादि स्वेक्तेशोंका नाश होता है। इध् तत्वको जेन-इर्शनके इन झब्दोंते 
समझ सेना चाहिये कि भेदविज्ञानके इतर अभ्थाससे दर्शनमोहका साझ होता 
है प्रौर दर्शवमोहके नाश होनेपर चारिमोहरा नाश होता है । 
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चार वाकू जिसके लगें भ्र्थात्‌ लौकिक सुत्प्रेमियोंको जिम्तके वचन प्र 
लगें, उन्हें चार्वाक्‌ कहते हैं। चार्वाक्‌ केवल इच्दियनलयक्षपिद्व तले मानते 
हैं। इनका सिद्धान्त इस प्रकार है-- लोकमें तत्त ४ हैं-- [१] प्थिवी, [२] 
जल, [३] भग्ति व [४] वायु । इनमे प्रतिरिक्त प्रच्य कुछ प्रथ विद्ध नहीं हैं । 
कल्पनाके आ्रधारपर मारी हुई बात प्रामाणभृत्त नहीं हो लकतो । 

ईचार्वाक लोग जीवकी सतस्वततत्ता नें मातते हैं। इस सम्बस्धमें उनका 

सिद्धान्त है कि पृथ्वी, जल, प्रगति, वायु “इन्हीं चार तत्वोंका योग्य तम्मिभण , 
होनेपर उस .पिण्डमें बेतनेक़ी शक्ति उत्तल होती है। जब इन तत्तींका यह 
सम्मिमणु पिठ जाता है याने इत चार तत्तोमें हे कोई तत्व दुपरेको सहयोग 
नहीं देता भर्थाद्‌ पृथ्वी पृथ्ठीमें, जन जजमें, ग्रस्त ्रस्तिमं वे वायु बायुर्मे 
प्रभ्तहित हो जाती है तब चेतनेकी शक्ति त्रमाप्त हो जाती है। इसी प्रवस्याको 
दुनियामें मरण कहा जाता है। इस मरणके बाद चतरश्यशक्ति हो समराष्त हो 
जाती है। फिर जीवके परलोकका मानना भ्रम ही है। जैसे कौदों, महुवा, पीरा 
आदिक द्रव्योंके संचित किये रहनेसे उनमें मादक शक्ति उत्पस्त हौ जाती है 
वस्तुत्ःः उनमें मादकतत्व बुछ गहीं है। इती प्रकार पृथ्वों जब प्ररिनि वायुके 
सम्मिधणमें चेतन्यश्वक्ति उप्तल हो जाती है। बस्तुतः चेतनत्त्व कुछ नहीं है । 

उक्त माच्यत्ाओ्रोंके परिशाममें उनके क्या उद्दे इय वे इृष्टियां बन जाती हैं, 
उन्हें दिलाया जाता है-- 


देहसे भिन्न भ्रांत्मा कुछ है, ऐसो कल्पना करके जीव चैतस्थशक्तिवाले देह) 
देहके श्रारामकों छोड़कर वाना प्रकारके कप्टोंमे उलक जाते हैं। प्रायामी 
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सुल्षोंकी श्राशा लगाकर भूख, प्यास, गर्मों, सर्दी, वनवास भादिके कष्ट भोगते 
हैं। पूजा; यज्ञ, त्यांग श्रादि कार्योमें धर्मंकी पुट लगाकर (बताकर) जिन 
जीवोंसे उद्यम नहीं बनता, वे जीविकामान्र करते हैं। इससे भोजन व किनहीके 
द्वारा इप्जत +.जना हो जाता है। पुरुषार्थ तो स्त्री, भोजन, इष्टदर्शन आदिसे 

:-उत्पान हुआ सु्त पाना ही है। यद्यपि बीच वीचमें प्रमेक दुःख भी भ्राते है 
तो भी दुःखके डरसे इन सु्खोंका त्यागकर देना अ्रविवेक है। जैसे धान्य 
चाहनेवाले पुराल छिलका श्रादिकों छोड़कर केवल चावलको ग्रहण करते और 
भोगते हैं, इसी प्रकार सुझको चाहनेवाले यथाशक्ति दुःखोंके भोगकों छोड़कर 
विपयजन्य सुख्रकों ग्रहण करते भ्रौर भोगते हैं। 


: चार्वाकू की मान्यता है कि वैभव भ्रारामका जीवन ही स्थेगे है। भूख, 
प्यास, कांदा लगना, पिटना श्रादि दुःखोस्े परिपूर्ण ही जीवन नरक है। देहसे 
(व्यत्िरिक्त ग्रात्मा कुछ नहीं है। देहके उच्छेदका नाम ही मुक्ति है। परलोक 
नी कुछ नहीं, वर्योकि पृथ्वी भ्रादि तत्तोके विखरनेपर चंतन्यप्षक्ति ही समाप्त 
हो जाती है, परलोक किसका सोचा जावे ? श्राद्ध करनेसे मरे हुए प्राणीकी 
तृप्ति होती है, यह बहुत भारी अ्रम है। यदि श्राउसे मरे हुए प्राणी तृप्त हो 
जाते हैं तो परदेश जारं वाले शाथर्म क्लेवा वर्यों ले जाते हैं। घरमें रहनेवाले 
लोग श्राद्ध कर लिया करें, जिससे परदेशमें गया हुआ भाई भी तृप्त हो जावे 
भ्रधवा ऊपर बैठे हुए बावूजी वावाजीफै. तामसे नीचे रसोईघरमें हो श्राद्ध क्यों 
, नहीं कर लेते, जिससे बाबूजी व बाबाजीको ऊपरसे उत्तरमेका कष्ट ही न करना 
पड़े | श्राद्धकी वात तो कुछ लोगोने भ्रपनेकों श्राउका १धिवारी फहुकर प्रपनी 
जीविकाके लिये चलाई हैं। पु होम भादि यवद्धिधाव भी जीविकाके लि 
चलाये हैं, वर्योकि यदि पशुहोमसे पशु रुदर्ग चला जाता है हो ऐसी द्षया 
अपने पिता श्रांदि रमेही जनोपर वयो नहीं १९ते ताकि वे भी रब्गं 
पहुंच जावें। । 
चार्वाकका दूसरा भ्र्थ शब्दसामञ्जरयसे यह भी लगाया जाता है कि णो 
चर याने खाने, पीने, भोग भ्रादिकी ही वा कहिये बातें करते हैं। चार्वाक्‌ 
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हसरा नाम लोकायत है। लोक ग्रायत याने लोक तक हो थाने इंह लोककी 
बातों तक ही बुद्धिको सीमित करनेवाला । 

चार्वाक्‌ दर्शनकी उत्तत्तिका मूल क्या हो सकता है ? इपपर विचार करूसे 
कुछ अनुभव निम्न प्रकार हो सकते हैं-- [१] भारम्भसे ही वैषिक सुधोमे 
जीवोके प्रीति चली भ्रा रही है और इसी कारण वर्तमान इच्द्रिय प्रटनक्ष ही 
प्रमाण रह जाता है। इससे इच्ियप्रत्यक्षत्ते शरगेकी वात ने मानता व वैष॑गरिक । 
सुखमें हित समभना प्राकृतिक बात हो जतो है। [२] यदि कुछ श्रनुमेय, 
सूक्ष्म एवं आर्पत्रचनोंकों चर्चा, शिक्षा भी ली हो तो भो उनका साक्षाद्‌ 
प्रतुभव न होनेसे कोरे ज्ञानसे ऊब्र कर उसके विरुद्ध प्रतीकार इसी झुपमें हो 
सकत। है। [३] धरंके नाम पर यज्ञ, हाम श्रादि क्रियाकाण्ड इतने बढ़ गये 
हों जिससे सारभूत तत्वकी गन्ध भी न रह गई हो, तब उस प्रोरके भ्रवि्धास 
व निवरिकल्पप्ार्यकी श्रप्नाप्तिकि कारण उन क्रिपराकाण्डोंके विरुद्ध इस लोकाय- 
तिकताके रूपमें लोकोंका प्रभिप्राय दत गया । 

यद्यपि चावकिके नामसे इस सिद्धास्तके माननेवाले प्रश्निद्ध नहीं हैं तथापि 
यह मानना पड़ेगा ही कि जो इस्त प्रकारके सिद्धान्त (अ्रभिश्राय) को घारण करे 
बहु लौकयतिक है, चाहे इसे किसी नामसे कहा जावे भ्रथवा न कहा जावे । 
इस सिद्धान्तके माननेके दो परिणाम हो सकते हैं-- [१] स्वार्धान्धता, [२] 
सामाजिक सुव्यवस्थाको उत्तल्त करना। स्वार्थान्धताकी बात तो सुगम है 
वयोकि जब मात्र जिस ज़िसी प्रकार लोकसुख्र मिले यह उद्देश्य है, तव तो 
इसकी पूर्तिमें ही यत्व करना विधेव रह जाता है। कुछ विवेकसे काम' लेने 
पर इस सिद्धान्तके आाधारपर भी साप्राजिक सुव्यवस्थाका परिणाम भी बन 
जाता है। इसका कारण यह है कि हम लोकसुखके सुखी भी तभी हो सकते हैँ 
जब कि हमारे सुखमें कोई विध्व करनेवाला न रहे | ऐसा सभी लोग चाहते है । 
अतः सबको सुख रहे, ऐसी व्यवस्था बनाना भ्रत्यावश्यक है। इस व्यवस्थाका मूल 
क्वारण भावोंकी पवित्रता है, दुःखियोंको सहयोग देना है, किप्ीको नहीं सताना 
है, हूठ तही बोलना है, चोरी नहीं करना है. परस्त्रीकी श्रोर कुदृष्टि नहीं करना 
है, परिग्रहका प्रतिसंच्य नहीं करना है, संचित परिग्रपका यथाश्षक्ति जनताके 
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लामंके लिये वितरण करना है। उक्त सहव्यवहारोंदे कारण जुदका जीवन श्री 
सुखमय, बलेशरहित व संवलेशरदहिंत चौतता है। 
परलोक व ईक्वर (परमात्मा) की मान्यता-इस-पिद्धान्तमें है ही।नहीं, तब 
इस प्रकरणमें इसके विषयमें क्या लिखां जाय किन्तु साध्यमसे भो।विदार। , 
जाय तो यह युयुक्त मातृष होता.है कि राग-हपरहित शा ज्ञाता रहनेवादे 
स्वरूपकी इष्टि वी जावे तो अनाएुलताका पथ ,मिन्नता-है शो दि औतराग 
विनानकी हृष्टि व पापनिवृत्तिसे यदि -जीवन विताया जाग्न तो हव.ज़ोकमें तो 
आनन्द होता ही है व परत्ोक भी यदि हो वो परल्नोकमें भी प्रावद्ध;होंगा। ही । 
अतः वीतराग विज्ञानकी हृष्टि व परायनिवृत्ति तो अत्यावश्यक-है ही । (हद न 
से केवल यह शिक्षा तो ले सकते है कि प्रन्यविश्वासका भादर त; करें, किन्तु 
डच्दियप्रत्यक्षते भ्रतिरेक्त प्रन्य युक्ति, अनुभव, प्रागम क्िंसीको श्री/महृत्त ज़ दें, 
यह आ्रात्मोद्धारके लिये बराघाकी वात होगी। हम प्रत्यक्ष, .युक्ति, स्वातुअव 'प्रादि 
प्रमाणोंप्ति लौकिक भ्रलौकिक तत्त्वोंका निर्गाप करें। ५ 
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२१-देदान्त (उपनिषद्‌) दशनसे जाप्तव्य शिक्षा 

वेदान्तका भर्थ है-- जहां वेद '(ज्ञान) का श्रम्त है श्र्थातं जिस तत्ततोप- 
योगमें ज्ञान (विकल्प) का भ्रन्त है या ज्ञानकी च॑रमसोमा है या भाव प्रदत्त है 
उस्ते वेदान्त कहते हूँ । वेदान्तविषयक ग्रेन्थोंकों उपनियद्‌ कहते हैं। उपनिषद 
बब्दका श्रर्थ है--उप-प्रमीपमें, मिं-सप्रकारसें, पद-बैठाल देवे अर्थात्‌ मो 
श्रात्माके बतिसमीप उपयोगकों लगा देवे सो उर्पनियद है। वेदान्त्िद्धान्त 
का एक नाम उत्तरमी्सासा भींहैं। इसका भोव यह हैं कि पहिली (पूर्व) 
मीमांपा साधारणतया व्यवह्ञारधष्टकोणकों लेकर साधारण पुरुषोंको पॉपैसे 
हटनेके लिये यज्ञ रतवन धोदि (क्रियोकाण्डीकी वर्णंन करतींदे जिसकी कि 
अपर नाम वेद कह सकते हैं / यह ःउंत्तरमीमारों शुद्ध भाव सैत्व' (ग्रह) को 
बताती है । “की | 

संदोग्दें पर्स कह! मानों गे है मो कि संप'वी ईएवरके 'मीमेतें भी 
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कहा जाता है। वेदान्तकी मान्यता मुख्यतया, प्रकारोंमें चलती है--, १ 
विशिष्दद्व॑तके हपमें, (२) नि्विशेषद्वेंतके रूपमें । 

विदिष्टाहत सिद्धान्तमें तत्त्व ३ प्रकारके माने गये हैं-- [१] चित, [२] 
प्रचित्‌, [२] ईववर । चित्‌ उसे कहते है जो अणु और चेतन हो, इसका अ्रपर- 
ताम जीव है । कर्तापन, भोक्तापन, ज्ञातापन आदि जीवके स्वाभाविक धर्म है) 
जीव ग्नन्त होते हैं। अ्चित्‌ उसे कहते है जो किसी न किसी अवस्थाके श्राश्रय 
रहे यद्यपि सभी तत्त्व किसी न किसी पवस्थामें रहते ही है क्योंकि कुछ भी 
विकास बिना उनकी सत्ता क्या, तो भी स्पष्टरूपसे हालत परिवतंन हृश्यमान 
अ्चित्‌ पदार्षोकों देखा जाता है, इससे अवस्था श्रयताकी विचारणा अ्रचित्‌र्मे 
सुगम है) | भ्रचित॒के भ्रपरनाम क्रजीव, प्रचेतन, प्रकृति इत्यादि हैं। ईद्वर वह 
है जो महाद्‌ व चेतन है। प्रचित्‌ भी चित्‌ (जोव) की तरह प्रनन्‍्त है, किन्तु 
ईश्वर एक है। चित भोक्ता है, भ्रचितु भोग्य है, ईश्वर नियन्ता है। ब्रह्मक्ा 
शरीर चित है व चित॒का शरीर भ्रचित्‌ है। इस तरह साक्षात्‌ व परम्पराझुपसे 
सब कुछ ईश्यर (ब्रह्म) का दरोर होनेसे सर्व जगत्‌ ब्रह्मात्मक माना गया है। 
यह सामानाधिकरण्यकी हृष्टिसे सब कुछ एक ब्रह्महूप माना है। ब्रह्म ग्रपरिणामी 
व्यापक, एकस्वरूप, प्रूव एवं स्दामृक्त है। चित नावारूपसे परिशमनेवाले, 
अशु, प्रवेकहूप, वद्ध, एवं मुक्त हैं। श्रचित्‌ अचेतन हैं रूप, रस, गन्घ, रपर्शवान 
है। (वैज्ञानिक पद्धतिसे देखा ज!य तो सर्वे पदार्थ सामान्यविशेषरवरूपात्मक हे, 
तब चेत्तन भी सामान्यविज्येषस्वरूपात्मक हैं, चेतनकों विशेषस्वरुपसे देखने 
पर वह परिणामी, व्याप्य, भणु, अनेकरूप, बद्ध एवं मुक्त है और सामान्यस्व- 
रूपसे देखनेपर चंतत्यसामान्य सविश्वेष न होनेसे श्रद्वेत्त है, अ्परिणामी है, व्यापक 
है, एकस्वरूप है, तदामुक्त है, यही स्वरूप ब्रह्म है, जो कि समस्त परिणामोंका 
आश्रय है, प्रत एवं च स्ष्दा है ।) 

निविशेषाइतसिद्धान्तमें एक ब्रह्म तत्त्व ही है। जीव प्जीवादि अनेकता 
सब ब्ह्का विव्त है। इसका कारण माया है। माया ब्रह्मको इच्छा है। ब्रह्मके 
इच्छा होती है कि मैं एक हैँ बहुत हो जाऊं | तब यह सब विक्ते उत्पलन होता 
है। बरह्मके ४ पाद हैं (१) जागृत, (२) सुधुप्ति, (३) प्न्त:पन्न, (४) तुरीयपाद । 
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जैसे यहाँ प्राणियोंका जगना देखा जा रहा है, इसी प्रकार भ्रविद्यावश्ष नाना 
विकल्प, क्तेत्त्व श्रादिमें नगनेकी प्रवस्थाको जागृत कहते हैं। जैसे प्राणी तो 
जाता है तत्र वाह्मचेष्टायें कुछ नही होतीं, कित्तु मनमें ही सुक्ष्म बोध बततंत्ता 
रहता है। इसी प्रकार कुछ विवेकको शोर जाने पर जिसमें कि बाह्य क्रियाप्रोंसे 
उपेक्षा हो जाती है और भन्तरजभमें ज्ञाधारा चलती है ऐसी विवेकपर्ण' स्थिति 
को सुपृष्ति कहते है। विवेक ज्ञानके भ्रनन्तर ब्रह्ममरे हुई संस्थितिके काएण जो 
पानन्दमय स्थिति है, पूर्णप्रभकी स्थिति है उसे अन्ताप्रज्ञ कहते हैं। उक्त -तीनों 
स्थितियोंसे १रे, किन्तु तीनों स्थितियोंका प्राश्नयभूत, प्रतीध्धियगम्यू, प्रनिवंचतीय 
तत्त्व ब्रह्म है। (विज्ञानहष्टिसि ऐसा जाना जा सकता है कि भात्मा वस्तु है । प्रतः 
प्रव होकर भी स्वपर्यायोंमं परिणमेनशील है। यह औत्मा कम उपाधिवश जब 
मोहरिणमनमे परिणमता है तव वह उम्रक्ी जाग्रत श्रवस्था है। इस,स्पितिमें 
रहनेवाले आत्माको वहिरात्मा कहते है। यह प्रात्मा जब भेदविज्ञान करके 
वाह्म पदार्थोमि उपेक्षा करता है भर निज चैतम्यस्वरुपमें उपयुक्त होता है तो 
वह उसकी सुपृष्ति भ्रवस्था है, इस स्थितिप्ें रहनेवाले प्रात्माकों भन्तरात्मा 
कहते है। यह ग्त्मा जब स्वभावाश्रयके वलसे रागादि सब तरज्भोते रहित 
होता है तब सर्वज्ञ सर्वदर्शी होता है व सर्व कम देहकी उपाधिसे मुक्त होता है, 
इस स्थितिकों अन्तःप्रज्ञ कहते है । इस स्थितिमे रहनेवाले झ्रात्माकों परमात्मा, 
भगवान, जिनेस्द्र, सिद्ध, मुक्तात्मा प्रादि कहते है। ये सब स्थितिग्य जिम चेतन 
पदार्थकी होतो है वह अनपदिसे अनन्त चैतन्यस्त्रभावसे अ्रवस्थित है, उसकी 
परिशतियोपर दृष्टि न रखकर यदि केवल मिरपेक्ष यतुकों देखा जाय तो वही 
तुरीयपाद है। इस निरपेश सतृको ब्रह्म, परम पारिणामिक भाव, चैतन्यस्वरूप, 
ज्ञायक ग्रातटि शब्दोंसे कह सऊते है। 


4 
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4 

माया ब्रह्मकी इच्छा है। जब इच्छा हुई तो यह विकार भाना जाना 
चाहिये और उप कारश ब्रह्म परिणामों, विकारी मानता जानां चाहिये, किल्तु 
निरपेक्ष सत्त्वके स्वरूपकी रक्षा करना'ही प्रयोजन' मालूम होता है कि इतने" 
पर)भी बह्मरो भ्रपरिणामी व अ्रविकारी 'भांचा गया है। इस विकट 'समस्थाका 


७६ ] भागवत धर्म ५" 


हल स्याह्मादके निश्चयनय व व्यवहास्नयसे किया जाना सुगम हैं कि निश्वयनय 
से ब्रह्म भ्रविकरी है द व्यवह्स्तयसे द्रह्मकी माया है। 
समस्त चेतन व अवितन पदार्थोकी सृष्टिका कारण एक ब्रह्म माना जावे 
भौरं वह भी उपदान कारण व निमित्त कारण दोनों रुपसे कारण माना जावे तो 
यह विशेंद प्रेक्ट तव तक नहीं हो सकता, जब तक कि सर्व जगतके मात्र भ्रितव- .- 
गुण पर हृष्टि रंखकर सर्वे सत्त्वरूप है यह बुद्धि व्यवस्थित न कर ली जावे। 
इस बुश्धिकें गवस्थित कर लेने पर चू कि प्रत्येक पदार्थ अपनेमें परिणमते हैं और 
' धंधायोग्य भर्य प्रदार्थोको निमित्त पाकर परिणमत्ते हैं एवं वे सभो पदार्थ 
संत्तवए॑प हैं, प्रतः यह सुगम्य होजाता है कि सर्व जगतुकी सृष्टिका उपादान व 
.मिंमित्त कारण सहंवरुप है; सत्स्वस्वरूपका ही श्रपरनाम ब्रह्म है। 


* बरस्ेपि उक्त भहैत दर्शस भी एक तथ्यकी शोर संकेत करता है और 
विज्ञानयादक प्रयोगसे प्रसंदिगध प्रमाणित हुआ यह निमित्तनेमित्तिक प्रचलन 
भी स्वर्पास्तित्वके तध्यकी श्रोर संकेत करता है, तथापि भरद्ेत दर्शनमे सामान्य 
तथ्यकी ओर ही परमार्थतांका थो झग्रह क्या गया है उसका प्रयोजन सामान्य 
इष्टि द्वारा निविकत्प समाधिके योग्य भूमिका तैयार करना हो सबता है। यह 
तत्त्व स्पष्टरुपमें नयवीदसे रहित प्रदर्शित किया गया है, इसी कारण इस भ्रहेत 
तत्त्वके माध्यमसे चलकर श्रनेक रचयिताओ्ोने भ्रपसे अपने श्रपरिहाय एवं 
उपयोग्य स्वरूप हितत्वसे प्रभावित होकर तार्ना प्रकारोमे ग्रथित किया है। 
इसी कारश मीमांसक, नेयायिक, सांख्य, पराशुपत रामानुज, पातझ्ञलि श्रादि 
दर्शनोंमें इसका ख्याल तो रखा गया, परन्तु श्रनेकों श्रत्य विषय भ्रघोन बनते 
गये । 


विशिष्टाइईत सिद्धान्तमें तत्त्व ३ जातिके कहे है-- (१) चित्‌ जातिके तत्त्त 
(जीव) धनन्त हैं, (३। भ्रचितु जातिके त्त व (पुदगल) भ्रनन्त हैं। और 
(३) ईखरजातीय 0त्त केवल १ है) ये सव अपनो अपनी सत्ता रखने वाले 
हैं, किन्तु: ईईवरका शरीर जीव है जीवका शरीर युदुगल है।इस तरह साक्षात्‌ 
_आपरुपरास सभी इईश्वरका आरोर होतेंसे विश्कों व 'ईइबरमें झग्ेद/ विदित 


बेदात्त (उपनिषदू) दर्शनृसे प्राप्तव्य शिक्षा [ ७४, 


होठ़ा है। झतः सर्व ब्रह्मकी बात युक्त, है। जीव प्पने ल्लोत (ब्रह्म) को न जानने 
के कारण संस्तार-परिभ्रमण करके पलेश पाता है, जत्ममरणके दुःख उठाता है। 
ब्रहके जानने पर श्ौर इसीमें उपयुक्त होनेपर जीव मुक्तात्मा हो जाता है। 
मुक्तात्मा हो जानेपर बहु ईघबरकी ही तरह परमानः्दमय, निष्कलडू, सर्वक्ष 
> भादि हों जाता है, किन्तु सृष्टिकर्ता रहीं -वऩ्ता। सृप्थिकर्ता केवल बह इहा 
(ईश्वर) माना गया है। , ह 
वेज्ञानिक पद्धतिने इस तस्रको सम्भा जावे तो इस प्रकार सुगम होता हैं 
कि जितने भी एतमेगान पदुगस् हैं, के सब्र बभ्री न कभी जीव॒के द्वारा ग्रशिप्टित 
हुए, तब ऐसे रकरझ्ोक़े हप्में ने यने परथर, मठ; धातु, जल भ्रादि सप्रीमें 
जीव था या जीय है, भ्रत; हद जीवका दरीर है। जीव जो कि परिणमन कश्से 
समभमें श्रा रहे हैं ते: सदर अहम (चेतन द्रव्य) के विव्त हैं श्र ज़ीव ब्रह्मके 
शरीर हैं। यह जीव जन भपने सोत अंतम्य (प्रह) स्वरूपको नहीं देखता' है 
तव बाह्य तत्त्वोंमें'उप्रयुक्त रहनेसे भटकते श्रौर वेश पाते रहते हैं। जब जीव 
अपने श्रोत ब्रह्मवरूप' (चैतन्यर्व॒भाव) में उपयुक्त होते है तब रुव॑ कर्म 
बलेश्रस विमुक्त हो णाते हैं। ये मृक्ताता: हारवभावके अ्रनुरुप विवद्धित हो 
जामेस सर्वज्ञ, सर्वेदर्शी, निप्कलदु ,.ग्रविकार व श्रनन्तानन्दमय हो ज़ाते हैं, 
परन्तु मुक्तात्मा भी एक शुद्ध पर्याय हैं। पर्याय पर्याय्का सृष्टिवर्ता नहीं होता 
है क्योंकि पर्याव स्वयं सृष्टि है। भ्रत्तः मुक्तात्मा सृष्टिकर्ता नहीं होते, शहा ही 
लितन द्रव्य ही) सृप्टिकर्ता है। सवेचितनोंका स्वरूप एक है। भ्रतः रदरुप।भेदसे 
/ब्रह्म एक है ।. 
विशिष्टाई तसिद्वास्ततमें श्रभिमत है कि जीव परमात्मासे भिन्न है। जीवात्मा ' 
गौर परमात्मा दोनों एक ही वृक्षरुपी शरीरमें रहते है। उत्तमेसे एक (जीव) 
कर्मक्रे फलको, भोगता: है श्र परमाक्षा' स्वकमक्े, फ़लको ने भोगता हुआ जैव 
को भोगाकर प्रध्यन्त अ्रकाशित होता है।'' (यह सब्र झआमान्यवरिशेषासकताकी 
इष्टिसे, देखनेपर एक' जितनहकामें' प्रद्ठित ही; जाता।है। ब्रह्म परकार्थ्रीध्का , 
विषय है' व जीव. ध्यकह्शदृठिंटका' प्रिप्रय है । अतः अहां भोक्ता नहीःहै। जीड़ *' 
भोता है)... .' 3, * 


ड़ 
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समस्त चित व अ्चित्‌ पदार्थ भिन्न भिन्‍त सत्तात्मक हैं। ईदवर व चित 
चतन्यकी अपेक्षा सजातीयता होनेसे व चितु व अखित्‌र्में व ईइवरमें भी 
तंत्तात्मकताकी श्रपेक्षा सजातीयदा होनेसे परस्पर भेदग्रहण नही होता । भेद- 
ब्रहण न होने के कारण ग्रनेक हैं--(१) भत्यन्त दुर होना, (२) अत्यन्त समीप 
होगा, (३) इन्हिय नष्ट होता (४) मनकी अववस्था होना , (५) अत्यक्त सुक्षम 
होना, (६) व्यवधात होना, (७) प्रवल्ल वस्तुसे पराभव होना, (५) सजातीय 
वस्तु मिल जाना । जैसे--अत्यन्त दूर होनेसे पर्वत व॑ं शिखरवर्त्ती वृक्षादिका 
ययावत्‌ पृथक्‌ ग्रहण नहीं होता, अत्यन्त समीष होनेसे नेत्रमें लगे प्रद्धनका यथावतु 
अहृण न होता, इच्द्ियथात विजलो भ्रादि का यथावत्‌ ग्रहण नहीं होता, काम 
क्रोधादिवश विषयान्तरासक्त प्रनवस्थितचित्तमें पदायर्थका ग्रहण नहीं होता, 
प्रतिसूक्ष्म होनेसे प्रमाणुका अ्रहण नहीं होता, व्यवंधान होनेसे घरके भीतरकी 
चस्तुका ग्रहण नहीं होता, प्रवल वस्तुसे पराभूत होनेसे अधिक तेजस्ती दीप्तिके 
ग्रागे दीपप्रभाका ग्रहण नही होता व सजातीय वस्तुमें सम्मिलित होनेसे दूधमें , 
जल्न व दूधके यथार्थसवरूपका ग्रहण वहीं होता अथवा भिन्‍न भिन्न रूपसे प्रहरा 
तही होता । वर्तमान प्रकरणकी भी यही बात है कि ईश्वर या ब्रह्म व चित 
में सजातीयता होनेके कारण भिन्त भिन्‍व ग्रहण नहीं होता याने अभेदरूप से 
ग्रहण होता है। 

इस देशेनमे दंत भ्रममात्र नहीं माना गया है, क्योंकि द्वत भो परमेब्वर 
द्वारा ज्ञात है 4 रक्षित है। यदि द्व॑त भ्रान्त होता तो सर्वन्ञ क्यों जानते? 
सर्वज्ञके नानमे भ्रान्ति नही होती । ईइवरको या ब्रह्मकों ऋद्वत नामसे इस लिये ' 
कहा गया है कि उसके समान व श्रधिक श्रम्य कोई नहीं है श्रथवा परमार्थ 
दृषि से अद्व॑त है । 

धर्म, बर्थ, काम, मोक्ष-इस चारों पुरुषायोंगें भरोक्ष पुरुषार्थ उत्तम है, क्यों 
कि धर्म, (पुण्य) अर्थ , काम ये दीती विनश्वर है, मोक्ष अविनर्वर है । बुद्धि 
मान पुरुष मोक्षके लिये ही यत्म करें। मोक्ष परम बहांकी उपासनासे होता है। 
धह परमन्रह्म असीम होनेसे विष्णु है, 'पापकलडूकों 'हरनेसे हरि है, योगिजन. 
इसमें ही रमते है प्रतः राम है, शिव (कल्याण) रूप होनेसे शिव है, परम 
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जैन दर्शनसे प्राप्तन्य शिक्षा [ ७६ 


ऐश्वय्य युक्त ध्यवा ऐक्वर्थप्रदाता होनेसे परमेश्वर है। “« ' 

उपनियदोंम जहाँ इतनी गहरी आ्राध्यात्मिक प्रगति प्रंकित है वहाँ.सृष्टिके 
उम्बन्धमें विविध विचारों का श्राना श्रश्चर्यान्वित करता है। फिर भी जैसे 
'फि भ्ाष्यात्मशास्त्रमे व्यवहारका वर्शंत करके भी उसे गोण कर निश्चयकी 
ओर मुड़नेका बल दिया है। 'इसौ .प्रकार उपनिपदोंगें भी प्रकरणावश प्रन्य 
)/ विविध बातोंका दर्णन करके भी सर्वध्यापफ एकल्वरूपफी झ्रोर मुड़नेका वल 
! दिया है। हम विनश्वर चीजोंसे हटकर, विपयोत्ति विरक्त होकर शाइवत विश्राम 

या आनन्द पायें यह लक्ष्य बन जानेकी शिक्षा हमें उपनिषदोंसे प्राप्त होती है । 





२२-जेनदर्शनसे प्राप्तव्य शिक्षा. 
जो मोह तब प्रज्ञानकों जीत ले प्र्थाद्‌ मोह भौर प्रशानको समूल नष्ट कर 
दे उस जिन बाहते हैं। जिन भगवान्‌ स्वज्ञ, स्ंदर्शी, प्रनन्तातरदमंय व धन 
/ शतक्तिमानु होते हैं। ऐसे जिन भगवाबुके उपदेश गये दर्शनक्रों जैनद्शन 
| कहते है । 
जेनदशंनमे मुत्तिमार्गका सिद्धान्त है--"सम्यग्द्शनज्ञानचारित्राणि मोक्ष 
मार्ग:/ ) सम्परदर्शन, सम्परशञान व सम्यवचारिध की एकता मोक्षका मर्ग है। 
पदार्थ जिस स्प्ररुपप्राले हैं उनका उस प्रकारसे श्रद्धान करना सो सम्यस्शंन 
है, बंता ही ज्ञान करना सम्यस्तान है और प्रम्यग्वशंन व सम्यस्त्ानके वलसे 
ग्रात्मज्योति पाकर इस आत्मज्योतिरं ही रम जाना सम्यवचारित्र है। इन । 
४ तोनों तत्ततोंका एक नाम “रलत्रय” है। 
पदार्थों का स्वरुप वया है; पदार्थ कैसे होते है? इसका वर्णन “उत्पादव्यय- 
श्रौष्य युक्त सत्‌” इस सूत्रसे पर्याप्त हो जाता है। पदार्थ सतत है भौर संत 
उत्पाद व्यय भौव्यप्ते युक्त होता है। इंसका तात्पय यह हुआ कि जो नई नई 
पर्यायोके रुपमें. उत्पन्न हो और पूर्व पूर्व पर्यायोंके रुपसे नष्ट. हो व. स्वरुपसे 
[खिभावसे): प्रभादि भनन्त भव हो, उसे, पदार्थ कहते हैं। इसे संरलभाषामें 
यों कहना चाहिये कि.जो बसे, बिगड़े व बना रहे, उसे पदार्थ कहते हैं। 


घ० ] प्रागिवेते-पैंमे 


* समस्त पदाय प्रतन्तानन्‍्त हैं, यंधोा->गोव अमन्तानन्‍्त , पुद्गल अनस्तावस्त 
द्रव्य एफ, अ्रधर्मद्रच्य एक, ओकाशद्रव्य एफ ले कालेद्रध्य अमंझपल है 
जीव उत्ते फहते हैं जो चैतन्यस्वभावमय हो । 'पुदूगध 'उसे ऋहते हैं जिसमें रूप, 
रस गत्ध व स्पत्च हो। पर्मद्रव्य उसे कहते हैंजो जोव व'पुदगलोंके चलमेमें « 
निमित कारण हो । अधर्मद्रव्य उसे कहते हैं जो चलतेहुए जीव, पुदगलोंफे 
ठह लेमें विभित्तकारंग हो । ग्राकाशउव्य उप्ते कहते हैं 'जो गतक्ष द्रब्योको७ 
अवकाश देनेभे कारण हो। कांलद्रेव्य उसे बाहतें हैं जो समस्त द्रध्योके 

पर्णिमनमें +िनित्तजा रण हो । ५४ 
प्रत्येक द्रव्य गुणकर्मसामान्यविश्षेपात्मक-होता है। द्रव्यको शक्तिपोंकों गुण 
हते हैं। शक्तियोके परिणमनकी कर्म कहते हैं। अभेदहृष्टिसे देखे गये द्रव्य- 
रूपको सामान्य कहते हैं। भेद्ृष्टिसे दैखे गये दब्यको विश्ेषताओंकों विशेष 
ते 
द्रव्यके गुण द्रव्यमं शाइवत तंन्मयताम रहते हैं। दब्येके फर्म क्रिप्रोके समय 
में (वर्तमातमात्र। दव्वर्मे तस्मय हैं। द्रव्यका सामान्य द्रव्पमें तत्मय है । दव्यके , 
भेदात्मक विशेष द्रव्यमें तन्मय हैं और द्रव्यक्े पर्यायात्मक विशेष द्रव्यमें पर्यायके 
समय तत्मय हैं। इसी तन्मयतामें सम्बन्ध 'अंपर नॉम समय भो कहा 
जाता है। 
एक द्रव्यका दूधरे द्रव्यमें अत्यन्त याने विकाल अभाव है। एंक द्रब्यकी 
किसी पर्याथमें उस ही द्वव्यकी अन्य पर्यायोंका अस्योन्य श्रमाद है याने वे प्रत्य 
पर्यायें उम्त द्रच्यमें हो तो जावेगी, $िल्तु एक पर्योयके समयमें श्रन्य पर्याथोंका 
पझभाव हैं। अगली पर्यायका प्राक् अभाव पहिलों पर्यायनें है। पहिलों पर्यायका ' 
प्रध्वंत्त-अभाव अगली पंर्यायमें है। अभाव कोई स्वतत्व तत्व नें है, हिन्‍्तु अन्य 
का अम्ाव या तो अन्य द्रत्यरूँप है था अन्य पर्योयरूप है । 
एक द्रव्यक दूसरें द्रव्यमें अभाव है । इससे यह प्रफेट हो' जाता है कि एक 
ह्रव्यका गुण प्रथेवा पर्योव आदि प्रेन्य इब्यमेंसकर्सी नहीं हो सकता ॥ प्रतः इसमें 
' क्षोई संदेहंकी वात वहीं कि एंक द्ब्य दूसरे द्चच्यंकी 'पर्रिणंति नहीं करता प्र 
मे दूसरे द्रंब्येंकी भीगता । | 


कर 


कक 


बैन दर्शव्से प्राप्तव्य शिक्षायें [ ५१ 


भव गोप्तमागके प्रयोजनर्भूत् तत्त्वोपर पायें । मुक्ति जीवकों जाहिये। इस 
मुक्तिका जो वाघक निर्मित है यह है कर्म । यह कर्म भ्रजीव है.। इस तरह जोंब 
व अ्रवीद (कर्म)के संगोग वियोगादिके स्वरूपे ये उपाय ही मोक्षमार्गके प्रयोजन- 
भूत तर होते हैं। ये तत्त ७ ह--(१) भीष, (२) भजीद, (३) ग्रासव, 
-(४] बत्च। (५) धंवर, (६) निशा, (७) मौक्ष । इन तत्तींकों ३ प्रकारते 
देखा जाता है--एक तो हिर्फ थीव जीवमें, दुसरे धिर्फ परजीवमें, तीसरे जीव 
प्रजीवको परस्पर तापेश्षत्ामें । अँसे प्राज़्वकों देसें--भोसत प्रानेको कहते हैं-- 
जोवमें प्जीदका भावना धास्रव है (तीसरी पद्हिस) । मम प्रन्य नवीन कर्मों 
को भामा भातव है (हुसरी पद्धतिसे) । चैतत्य भूमिकामें शुभागुग परिणामका 
थाना भातव है ,पहिली पद्धतिसे) । 

चन्प तत्तक़ो देखें-जीवमें ्रजोवका बंध जाना बस्ध है (तीसरी पद्धतिसे) । 
प्रजीव (कर्म) में ववीत कर्मोंका बंध जाना बन्ध है (दूपतरी पद्धतिसे)। चंतन्य 
भूमिकागें.घुमाशुभ परिशामका ठहर जाना बच्ध है (पहिली पद्धतिसे)। 

तंवर तत्वकों , देसें--जीपमे अजीवका भावना इक जाता संवर है (तीसरी 
पद्धतिसे)। फर्मुंका झाना झुक जाना सबर है (हुसरी पद्धतिसे)। प्ेतस्य- 
भूमिकाओं शुमाशुम परिणाप्रोंका प्राना रुक जाना संवर है (पहिंली पदतिसे) 

निर्बदा तत्पक्ों देऐं:--जीवसे प्रजोवक्ता दुर होने।तगता विर्यरा है (तीतरी 
.पदुतिसे) । श्रजीब (कर्मो') फर्मवर्गंणाश्रोंका दूर होने लगता निजंराह (दूसरो 
पद्धतिसे) । पैतर्मभूमिकामे शुमाशुम परिशामक। दूर होने बगना सिज़ेरा है 
(पहिंगी पद्धकिस) 
मोक्ष तत्तकों देखें--औीउले प्रजोयका सर्वथा-दुर हो जाना मोक्ष 
(तोसरी पढतिसे) ।। मरयीर कर्मों का | विलकुंल धकमत्व हो जाना मोक्ष है 
(हुनरो पद्धतिते) । /चैनस्मभूमिकासे स्वविकाएं का सर्वथा हुए 'होजाना मोक्ष 
है (पहिशी पहुतिम) । 

उक्त पद्धतियोंकी उपपत्तिको कारण दृष्टियोंको विदधता है । यहाँ पर तीव 
पद्धतियां दो हृप्टियोंस इ्ल हुई है--(१) मिश्चयद्धष्टि, (२),व्यव्हारहप्ट । 


घर ] भागवत्त घर्म 


निएचयहुष्टि एक पदार्थके हो देखनेको कहते है । व्यवह्ारंइष्टि भ्रनेक 
पदार्थंको स्रापेक्षता से देखनेको कहते है। 

निश्चयहृष्टिके . सी तीत भेद है--(१) परमशुद्धनिश्वयनय, (२) शुद्ध- 
निचयनम, (३) अशुद्धनिः्वयनय । तीसरी पद्धति व्यवह्ास्तय की हैं! दूसरी 
पद्धति प्रायः अशुद्धनिद्वयतय की है याने भेदमय की है। पहिली पद्धति 
शुद्धनय की 'है । हि 

पदार्थ के वास्तविक स्वरूप की प्रतीति होजाना, निज शुद्ध चेतस्यभावकी 
अनुभूति होजाना पम्यस्दर्शन है। तम्यस्द्शन भ्ष्टांडू' होता है। वे श्राठ श्रद्ध 


ये है-- (१) निःशूुत, (१) निःकरांक्षित, (३) नि्थिचिकित्सित, (४) 
* अमृढइृष्टि, (६) उपग्रहन, (६) स्थितिकरण, (७) वात्सल्य, (८) प्रभावना । 
(१) भपने ही चैतन्यस्वरूपकों त्पना लोक माननेके कारण सम्यरटप्टि 
(सम्पग्दशंत वाले) जीवको न तो इस लोकंका सर्य है कि जिन्दगी झुँसे कठेगी 
और ने प्रलोकका भय है कि परलोक कंसा होगा ? अपने ही चेतत्यभाभसे 


वेदना ज्ञाम) होनी माननेके कारण सम्यर्हष्टिकों शारीरिक बेदताका भ्रम ' 


या भय नहीं होता । निंजकी श्रुवताकी प्रतीतिके कारण सम्यर्हष्टि ' जीवको 
त तो प्ररक्षा का भय होता भोर न॒श्रगुप्सिका भय होता। चँतन्य ही प्राश 
'है व चैतन्य अ्र्विनाशी है>इस प्रतीति के कारण मरणका भंय नहीं है भौर 
वाह्य किसी' पंदार्थसे सुझमे कुछ श्रांना ही नहीं-इस प्रतीतिके कारण 
प्राकस्मिक भय भी सम्पस्हप्टिके नहीं है।छंका, भय ४ भ्रम ने हौना सो 
निःशद्धूत श्रद्ध है। (२) भोग विषय प्रतिष्ठामें आस्था, हितबुद्धि, अभिलाषा 
न होना सो निःकांक्षित अज्भ है। (३) धर्मात्मा पुरुषोंकी सेवामें किसी भी 
कारण ग्लानि न होना भ्रौर अपने संकटकाल में विषाद न कर ज्ञात्ता द्रष्टा 
रहता सो निविचिकित्सित भ्रद्ध है। (४) रानद्पसे मलिन देव, गुरु तथा 
रागद्र पके प्रेरक शास्त्रोंकी भोर आकपित न होकर श्रमुग्ध हष्टि रखना सो 
अमृदर्दष्टि भद्भ है। (४) दूसरेके दोष व भ्रपने गुण प्रकाद्षित न करना सो 
उपगृहन अछ्छ है । (६) घर्ममायंस च्यूत होते हुए दूसरे को व स्वयं को 


*. घर्ममायय में स्थिर कर देना सो स्थितिकारण अद्भ है। (७) धर्मात्मा जनोमें - 


जैनदरधनसे प्रापाण्य शिक्षायें [, 5३ 


से, निमधमंमें विध्कपद वात्सल्य होता जो बात्सत्य प्द्भ है। (८) दूसरोंके 
वे अपने प्राशानकों मण्द करके प्राक्मपर्म की प्रभाववा करना सो प्रभावना 
प्रज़ू है। प् 
जो पषांध जैसे प्रवत्धिति है उन्हें उस प्रकार से जानना सो सम्पर्ञान 
है। सम्यजानके भी झ्राठ भ्रद्ध' है जिन उपायोसे सम्यस्शानवी उपासना 
होती है--(१) एब्दपुद्धि, (२) भ्र्यशुद्ध, (३) उम्रयशुद्धि, (४) कालशुद्धि, 
(५) उपपघान, (६) प्रनिद्दद, (७) विनय, (८) बहुभान ) 
(१) शब्दों फो शुद्ध पढ़ना, विधारना सो प्रथशुद्धि मामा तम्मस्थानकां 
का भज्है। 
(२) णब्दोंके धर्य शुद्ध समभता तो प्रथ॑शुद्धि नामका प्म्मणानका अ्रद्ध है 
(३) एब्द व हर्ष दोनोको शुद्ध करता सो उमयलुद्धि मामका सम्ब- 
ज्ञामग प्प्न है। * 
(४) झयोग्य कालोंकों टाल कर योग्य समयमें द्ानाम्यास करना काल- 
युद्धि मामका प्म्पस्नानका भ्रजूः हैं। 
(५) जब तक यह शास्त्र पूरा न पढ़ जूगा तब तथा मेरे ये नियम हैं- 
ऐसा नियम करना उपधान नामका सम्यस्न्ञा नका अजू है । 
(६) बिन गुरुके निमित्त से ज्ञानाभ्यात पाया हो, उसे गुहुधों का नाम 
ने छिपाना सो प्रनिन्नय नामका सम्यस्तानका प्रद्ध है। 
(७) ज्ञानोपकारक देवभास्म गुरूम गुरास्मरण क्रीत॑नरूप विनय ढोबा 
५ सी विनय नामक सम्यस्ञानका अज्ञू है। 
(5) झानोपकारफ गुल्जना फोा सन वन काप्त से बहुमान करना सो 
बहुमान नामका सम्पस्तानिका श्रज्ल है। 
में गम्पस्ञान के अर्जत के उपायभृत अड्ु है। स्म्बस्भाव तो निश्चये 
यवार्थ प्रतिभामद। एक ग्रमेदह॒ष्टिसि सम्पस्झ्ञाव ५ प्रकार का है- (१) 
मतिभान, (२) श्रूतजावद, (३) प्रवधिजञान,(४) मनःपर्ययज्ञान,(५) केवलज्ञान ! 
इन्द्रिय व मत के सिमित्तमे जातने कोमतिज्ञाथ कहते हैं। सतितान से 
जायक्तर- उस उस्बन्ध में मन्य श्नेझ शान होने को श्र्‌ तज्ञाव बाहते है। इक््िय 


चयन 


न 
कि 


कफ 


घोडढ ॥। ५ : भापवेत परम! 7 ४ 


व मंनकी सहायता के विंना ध्रात्मशत्तिसे हुपी पदार्थों: को जानना! प्रेवषिज्ञानि - 
है। इच्दिय थे मर्ेकी संहायतों के बिना ऑरत्मशक्ति.सें . मत-के भाव - व पदार्थ " 
जान लेना मन:पर्य यज्ञान है। अत्यन्त निरपेक्षपरे से आात्मशक्ति द्वारा व्रिलोक * 
निंकीलंदर्तों सै इंव्यं गुर्ण पंयायोकों एके साथ स्पेप्ट जाने, लेंनो सो केवल ' 


ज्ञान है। केवेलंशीनी जीव सेवन परमात्मा-कहँलति हैं।. 7 


प्रेत्मपवहपमें स्थिरे होने की संम्पवेवारिन कहेँते:हैं+सम्येवेचारित्रकी- 
तीव्र प्रगतिके साथ साधनीः करने वाले संधधु होते हैं । संभ्येक्चारित्रकी सोघेनामें 


१३ प्रक/र की ईँक्तियां होती हैं (१) अ्रेहिसा .मंहात्रतं; (२) संत्य मेहाव्त, - 
(३) भचौयय महाम्नरत, (४) ब्रह्मचयं महाव्त, (५) भ्रपरिग्रह महात्नत,/ (६) . 


ईर्यासमिति (सूयध्रकाशमें भ्रंच्छे की के लिये उत्तमभाव सहिर्त -४ हाथ झागे 


जमीन देखकर' ही जीव॑ बाधा टाल करं- चलता), (७) “भपिंसमिति: (हित मित ', 


प्रिय वचन बोलना), (5) एपणासमित्ति (निर्दोष शुद्ध आहार की चर्चा करना) 
(६) प्रादाननिक्षेपश समिति (देखभाल कर पुस्तेंक शरांदि उठोनों थे रेखना) 
(१०) अतिष्छापना समिति (निर्वीव जमीन पर मेल सुचांदि करनों), (६) 
मनोगुप्ति (मंनकों -वक्षेमें करेला) (१२) वर्चनेगुप्ति (बर्चनंकों वंक्षेमेंकरंता) 
(१३) कायग्रुप्ति (कांयंको वैंशेमें करंना)। को 


रन 


इसे प्रकार सम्येग्दशनि, सेम्यजान थे संम्यकक्‍्थारित्रंकों ओराधिनी उपोसना 
के परिणामस्वरूप इन तीनों मिले भोवों को पृरेता, केर्तोकी मोकमार्ग ' 


कहते हैं ।-यें परिणाम प्रेपूर्ण रेहू ती मे पेरेग्परंयों मोक्षमोर्ग हैं) : "६ 


जैनदर्शनमे भ्रहिसा, अनेकान्त, स्पार्हद, वस्तुस्वेरुपे-ईम चौरें बातों की ', 


विवरण उत्तम है जो. कि. अन्यंत्र नहों मिल सेकेंता+ अहिंसाके! स्वरूप 


रागादिविकारभावोंका न होना कहा गया हैं भरे रोगांदि - विंकोरभावोंकी . . 


होना. हिंसा कहों गया है। वंस्तु्तः पाप, पुंणेये वे घंम' अरत्मेपरिंणामों से होता 
है, वाह्में भ्रन्य प्रॉणीको क्लेंशे: उत्पत्त हो; इंपसे कहीं ग्रन्य दुसरे आणीकों' 


पाप नेंहीं होता | श्रेन्ये दुंसरा प्राणी जो कि पभन्‍्य के | क्लेशंमें निमित्त पंड़ो-हो। .. 


' बह-अ्रपमे रोगदिविकारंके करण 'हो हिरसां का पाप- करेनेवोला है॥ जो. ' 


संबेलेश करता, हैं वह भ्रपन्ती हिंसा करता: है.।' व्यवहीरेमें दृपरेका दिल दुखे।ने. ' 


जैनदरशनसे प्राप्तव्य शिक्षायें [ ५४ 


को हिंसा कहा गया है, उसमें निश्चय की बात निहित है अर्थात्‌ दूसरेका दिल 
दुखाने के प्रनुकून जो चेष्टा हुई हैं वह रागह्नप के विकार होने पर ही तो हुई 
है। भतः दूसरेका दिल दुखाने को हिसा कहा गया है।'यह यंथा्थरवरूपका 
परिचय ज्ञानियों को चेता देता है. कि हे भ्रात्मन्‌ ! कभी भी चाहे कोई प्रन्य 

, जानता देखता हों, चाहे न जानता देखता हो रागादि विकार न करो, हों तो 
उनसे उपक्षा कर लो अन्यथा दुण्फल भोगनां ही होगा। इस शुद्धता [स्रहिसा) 
के भ्राधार पर हिंसा, भूठ, चोरी, कुशोल, परिग्रह भ्रादि सब पाप दूर हो 
जाते हैं। 


' झतेकान्त वस्तुंका स्वभाव कहां गया है प्र्थवा वस्तु प्रनेकान्तात्मक होती 
है। भ्रनेकान्तका एक भ्रथ॑ तो यह है कि जिसमें प्रमेक अन्त याने धर्म हों सो 
अनेकान्त है भर दूसरा अर्थ यह है कि जिसमें एक भी धे्मे न हो (न ऐकः प्रि 
प्रन्तः यथ्र) वह अनेकान्त है। वस्तुमें श्रनेक धम (गुणा आदि) समभमें झाते ही 
है। जँसे भात्मामें ज्ञान है, दर्शन है, चारित्र है, आनन्द है, अस्तित्व है, वस्तुत्व 
है, प्रदेशवत्य है आदि । झतेक धर्म समझ छुकनेपर चूंकि वस्तु भिन्‍न भिन्‍ल 
घर्मरूप नहीं है, वह तो एक अखण्ड सत्‌ है। भ्रतः भ्रभेदरुपसे भनुभूत वरतु हृपरे 
श्र्यवाला अमेकान्वात्मक है भर्थात्‌ वहां एक भी धर्म (गुण झ्रादि) नही है। 


स्पाद्माद भनेक्रान्तात्मक अस्तुको प्रपेक्षा, (हृष्ट) लगा लगा कर भ्रनेकष 
धर्मों (गुणादिक) स्वरूप वतानेकों । कहते हैं अर्थात्‌ जो भरपेक्ञ।से अनेक ध्मोका 
कथन करना स्पाद्वांद हैं । जैसे एक पुरुषकों कहना कि यह ग्रमुकका पिता है, 
प्रमुकका पुत्र है, अमुकका मामा है, भ्मुकका भानजा है भ्रादि.। इसी तरह 
प्रकरशामें लगाना कि जैसे द्रव्यहष्टिसे आत्मा नित्य है, पर्माग्नह॒प्टिसे श्रात्मा 
अनित्य है-प्रादि बताना स्याहाद है। स्पाद्वादर्म संशय नहीं है,.किन्तु पूण 
निदचर्य है । जैसे द्रव्यष्दि से आत्मा वित्य-ही है, पर्यायर्वष्टिस आत्मा झतित्व हो 
है भ्रादि | अनेकान्त व स्थाह्ादमें यह प्रन्तर है कि झनेकान्त तो वृस्तुका स्वरूप 
है भर स्याह्द उसके वतानेका उप!य है..] ४ 


पस्तुका स्वरूप उत्पादव्ययप्रौव्ययुक्तता हैं। प्रत्येक वस्तु सद्‌ है। वें श्रपनी 
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अपनो तवीन नवीन पर्यायोरुपमें उत्पन्न होते है व पूर्व पूर्वे पर्यायोंकपमें विलोन 
होते हैं व पूर्वोत्तर सभी पर्यायोंके श्राघार रूप में वे सतत बने रहुते हैं । अपने 
अपने पर्यायोंवूपसे वस्तु उतत्व होती है। प्रतः कोई वस्तु किसी अन्य वस्तु के 
पर्यायका कर्ता नहीं है श्लौर इसी कारण कोई वस्तु किसी श्रन्‍्य वस्तुका 
भोवता भही है। अगुरुतबुत्व गुण के कारण वस्तुका अपने अपने ग्रुणोंओें हो 
परिणमन [व द्रव्यत्व गुणा के कारण वस्तुका प्रति समय परिणमनशील होता * 
भो वस्तु की नेस्नगिक विशेषता है । 
जैनदशंनमें भ्रजीव तत्त्वका भी मिरूपण आत्मकल्याणके योग्य दृष्टि बनाने 

में सहायक साधन है। श्रजीव तत्त्व ५ हैं-- (१) पुदगल, (२) पर्मद्रव्य, 
(३) अधर्मद्रव्य, (४) आकाश, (५) काल । पुदुगल एक परमाणु पदार्थ है। 
दिल्लने वाले स्कम्प इन अनन्तावस्त पुदुगतोंका पुण्ज है। वास्तविक पदार्थ 
इनमें एक एक परमाणु है। पुदुगलमें रूप, रस, गन्ध व स्पर्श--ये ,प्रसाधरण 
गुण हैं। इन गुणोमेंसे स्पर्श गुण का परिणम ही परमाणु-परमाणुके बन्धका 
कारण है। जैसे कि परद्रथ्योम रागद्व पका स्पर्श जीवके व कमेंक्े बन्धका कौरण 

है। स्पर्श गुणके ४ परिणमन हैं-(१) स्निग्घ, (२) रूक्ष, (३) शीत, (४) उष्ण। 
इनमें स्विग्ष व॑ रूक्ष प्रिगमद बन्धका कारण है। स्निग्ध व रूक्षका जब जधत्य 
अविभागप्रतिच्छेद (१) रूपसे परिशमन हो जाता है तब वन्ध नदी हो सकता। 

जैप्ेकि राग पक्रा स्वेजंघन्य परिणमत जब योगीके रह जाता है तब तत्कृत 
कर्मवन्ध नहीं होता । पुदुगल व जीवके बन्चके सम्बन्धमें इतना अम्तर है कि 
पुदगल स्पशंपरिणमत रहित कभी रह नही सकता सो उसकी शुद्ध अवस्था 
जघस्य ग्रविभागप्रतिच्छेद में है श्लौर चू कि पुद्गलका स्पश्नगुण ही वच्च का 
कारण है सो पुतः स्वय' .अविभागमप्रतिच्छेद वढ़नेपर पुदूगल शुद्ध होकर भी 
प्रशुद्ध हो सकता है, किस्तु जीवका रागद्व प विज गुण-नहीं है सो बह सर्वथा 
रागई प रहित हो जाता है। इस अवस्थासे कर्मक्षय हो जाता है भौर परिपूर्ण 
ज्ञान, दर्शत श्रादि विकास हो जाता है, यही जोवकी शुद्ध अवस्था है। श्रव पुनः 

भ्रणुद्ध होने का कोई कारण नहीं होनेसे जोव शुद्ध" होकर कभी' भी अशुद्ध 

जही हो सकता । ५३ 


भ्राघुनिक मजह॒ब [ 5७ 


धर्म, अ्रधमं, प्राकाश, काल--ये चार भ्जीव पद भमूत हैं। पर्मंद्रव्य तो 
चलते हुए जीव पुद्गलोके गमनमें उदासीन मिमित्तकारण है। जैसे कि मोक्ष 
माय में चलने वाले जीवोंक | यात भगवस्त्वरूप ऊध्वंगति मे उदासीन निमित्त 
कारण है। पधमंद्रव्य वहृस्ते हुए जीव पुदूगलोंफो ठहरानेमे उदासीन मिस्त्ति 
कारण है जैसे कि प्रात्मतवरुप में स्थित होने वाले मुमुक्ष वोंको घ्यात सिद्ध 
भगवांन्‌ प्रात्मस्थितिमें उदासीन निमित्तकारण हैं। झाकाशद्रव्य सबको प्रवकाश 


देने में उदासीन निमित्त कारण है व क्वालद्रव्य सबके परिणमनमे उदासीन 
निमित्त कारण है । 


२३-आधुनिक मज़हब 
प्रावकलके समयम् स्यातिके श्रनुमार जो मतों (मजहवो) के नाम प्रचलित 
हैं, उनके सिद्धान्तोंमं किस किस दर्शमका प्रभाव है, इसे देखने जानमेके लिये यह 
प्रकरण बना है। इसे जानकर मजह॒वोंके रुपसे उपेक्षा करके दर्णनमे भाव और 
/ फिरदर्शनके भेदोसे उपेक्षा करके उस हृष्टिके रहस्यभूत्त १रमाथंशिक्षा्म श्रावे । 


भ्राधुनिक प्रचलित मजह॒ब यद्यपि आचार व्यवहार प्रधानता पर 
प्रवलम्बित हैं तो भी उनमें किन्‍्हीं न किन्‍्ही एक या अनेक दशंनोंका वहां प्रभाव है 
व उनकी मान्यतामें भी हैँ। किन्‍्हीं मजह॒बोंगें तो प्रकट रुपसे दक्शंनतिद्धान्त 
नाम लेकर रवीष।र क्यि गये झौर किन्‍्हीं मजहबोमे नाम लेकर तो दर्शन 
सिद्धान्त स्वीकार नहीं किया गया, परन्तु दश्शनसिद्धान्तोंकी प्रकट व अ्रप्रवट रूप 
/ से मान्यतायें झवष्य हैं। ऐसा कोई मजहथ नही है जिसने पृ्वोबत दर्शनोमें से 
किसी मे किसी दर्शनका छिद्धान्त न भाना हो। यदि कोई पूर्वोत्तर दर्शनों से 
किसोका भी कुछ सिद्धान्त न माने तो किसी प्रकार मजहवका रूप झा ही नहीं 
सकता । 
प्राजकल मजहर इस प्रकार प्रतिद्ध, हैं-- जैसे, वौद्ध, वंष्णव, शेव, सिक्‍्ख, 
ईसाई, मुसलमान, पारसी, राघावहलभ, व्वोरपंथी, सराक, ब्ाक्त, यहुदी 
आदि । 
इनमेंसे जन और बौद्ध मजहव व दर्शन दोनोके नाम एक हो एक हैं। 
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प्रवशिष्ठ मजहबोंभें एक था नेक किसो ने किसी पध्रश्कों लेकर दर्शमोंकी 
मान्यतायें हैं। किन्ही मजह॒यवोंमें तो दर्शनका पूर/-भ्राघार लेकर आचार, विचार, 
व्यवहार चल रहा है, किन्हींमें दर्शनकां तो आधार पूरा लिया है, किन्तु 
बहुजनों की अज्ञतावद ब्राधारका यता न होने से रढ़िगत व्यवहार हो गया है। 
ब्रतः दर्शनके समीपका व्यवहार चल रहा है। किन्‍्हींगे किसी किसी दर्श नके अंश 
की झाड़ ले कर या रुचिके अनुसार शब्दोके श्र्थ लेकर विषयकृणयपोपक 
व्यवहारचल रहा है। यदि दर्शनका विशुद्ध श्राघार लेकर मौलिक र' 
ग्रनुसार आचार व्यवहार चले तो किसी भी मजह॒बर्में शिकार करता, मास 
खाना आदि हिसापरक ज॑सी वृत्ति हो ही न सके । 

जैनोंका श्राचार व्यवहार अहिसाके आरधारपर तथा वीतराग, सर्वज्ष, 
परमात्माकी भक्तिपर एवं निसतरज्भ चिदृव्ह्य की उपासना पर झ्राघारित है । 
जैनोंके धिद्धाल्तमें गुर निष्परित्रह होते हैं ! कुछ गुरुजनोंने परिभ्रह रखना चाहा 
तो निष्परिग्रहकी व्याख्या आदियें भेद डाला भ्रौर इसके अनुकूल भगवान्‌ भौर 
शास्त्रों में भी कुछ व्यास्याभेद किया भर कुछ गुरुजन विष्परिग्रहके सिद्धान्तपर 
अडिग रहे । इन कारणोसे जैदोमें कितने ही सम्प्रदाय श्रौर भौर हो गये । 
आजकल जैनोंमें सम्प्रदाय इतने है-दिपम्बर, मूतिपूजक, स्वेत्ताम्घर, स्थानकृवासी, 
त्तेरापंथीरवेताम्वर, तारणपथीदिगम्धर । इन सभो सम्धदायोंका मूल उद्देदय भ्रहिसा 
पालन है । सहिसापालन पर कौन कितना चल है पाता ? इसमें अ्रवश्य अस्तर हे ! 
सभी जैनोंमें, मांस न खाना, रात्रि भोजन ८ करना, जल छान करपीना, मदिरा 
पान ने करता, शिकार न खेलना श्रादि अ्रहिमापरक व्यवहार कौलिकपद्धति व 
धर्मपर्कात से चलता है । जैनजन ,मासमे सतत सूक्ष्म नस थीव उत्पन्न होते" 
रहुना'” समंभत्ते हैं। ह 

वौद्धोंका आचार व्यवहार भी भरता और वुद्धकी 'भक्तिके आधारपर है, 
किल्तु बौद्ध मरे हुए प्राणौके मांसय हिंसा नहीं समरमते या समभते हों तो 
अशक्ति है, वे मृतमांसमक्षण को हितापरक नहों समझते । हां यह अवश्य 
माना है कि प्राणी का घात नहीं करते हैं। 'मांममें सतत जीव उत्न्‍्त होते 

हैं” इस पर स भव है कोई स्याल ही नहीं गया हो । सेवा, परोपकार में 
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ये अपना जीवन सात हैं। बौद्धों प्नेके स्प्रंदाय हैं, जिनमें सौथान्तिक, 
व भाषिक, योगादार व्‌ माध्यामिक-ये चार प्रतिद्ध हैं। सौम्नान्तिक व 
वैज्ञापिक को दीनयान कहा जाता है तथा योगाचार व माध्य मिंकेफों महायाव 
कहा जाता है। ये भंद दर्शनसम्बन्धी मतभेदके क्रारण हो गये हैं। 

बेष्णवोंका भाचार व्यवहार ईह्वरमक्तिके श्राधार 'पर है । इनमें अमेक 
सम्प्रदाय हैं--रामभक्त, कृष्णभक्त, यांत्रिक ग्रादि । प्रायः इतका विश्वास है कि 
इस णजग़तुको ईश्वर अपनी इच्छानुतार बनातप्ता है औौर मिंटाता है। इन 
समादायोंमें कहीं तो अहिसाको भ्राश्षय,दिया : है. और राव्रिंको भोजन करना, 
ब्रनछतना जल पीना तक भी निषिद्ध किया है तो कही धर्मके लामपर जीवित 
पश्णु भ्रश्निमें होम देता भी विहित किया है, किन्तु हिसापरफ वा़योंके भी प्र्थ 
दो दो, प्रकारसे लगाये जा सफते हैं--एकसे हिलााको, प्रभ्य मिलता, दु्तरे श्रर्थसे 
हहिपाकी प्रश्नय ते मिलकर अद््ात्मवादको प्रश्नय॑ मिलता है। इसके सिद्धान्तसे 
समय समयपर ईह्वर प्रवतार लेता है प्लौर किसी त।किसी पद़तिमें धरममाग 
को बताता है। अ्रवतारोंमे प्रवेक-तो पशुवों तकके नामके हैं श्रौर श्री ऋषभ, 
राम, कृष्ण, बुद्ध आदिके तामके भी हैं। - 8 


धैव जवोंकां भ्राचार ध्यवहार वष्शावर्जनोंकी भाँति है। श्िवफ्ी हो ईश्वर 
भानमके कारण ये घंव केहलति हैं। 'ईनेके पिद्धान्तर्में क्षिव हो पॉलक है। 
शिव पाव॑तीकी स्मृत्तिमें कुण्डमें स्थिति शिवलिजुकी पूणा करते हैं, जिसका प्र्थ 
कुछ विधिष्ट विद्वान्‌ “भ्रद्षण्ड,प्रह्म पिण्ड” करते है. 'प्षिव्‌ वाय मोक्षका भो 

जो मोक्षके मार्गपर चले उ्हें भी ब्युत्पत्तिते शव कह सकते हैं। 

सिकखजत मुल्यत्यां गुश्के उपाप्तके होंतें हैँ ।' यदि सिवेशोकि गुरेजनोंने 
शी उपदेशमें दयादिक च्यवहारके साथ यह भी कहा , है कि एक प्रह्मेकी जानो 
संथापि भक्तिवश गुरुकी प्रधानता है। श्रव गुरुजन नें मिंजनेके कारण प्रथवा 
सत्तिम गुरुके इस संकेतके' कारण कि 'प्रंवे शुरफ्ा मिलेसा कहठिते है, “ग्रन्थ 
साहुबको ही गुर समभो। इस-कारण-प्न्य “साहवकी गुरक समान पूजा' होती 
4 प्रातवाइयोंके जुज्मज्य सहना भर ववका'संहार फरना-रह़ सी शंकर 
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मुख्य उपदेश है। इनके “ग्रन्थ साहवमें दया व श्रद्वेत ईश्वरकी उपासनाका 
उपदेश है ! 


ईसाई जन ईशुकों ईश्वरका भेजा हुआ पैगम्बर मानते हैं भर दुखियोंकी 
सेवा करनेको भ्रपता कतंव्य व धर्म समभत्ते है। वर्तमान ब्राचार व्यवहारसे 
ज्ञात होता है कि सच बोलता, दंग। ने "देता इनका नेत्ग्रिक गुण है, किस्तुं 
दयाका व्यवहार मनुष्य तक सीमित है, वयोंकि मांसभक्षण व शिकार करनेकी 
पद्धति यहां प्रायः देखी जाती है। इनके सिद्धान्तमें भी सुष्टिका कर्ता, पहिले 
पातीका ही होता, श्राकृति व संस्याको ही मूलतत्त्व मानना, तत्त्वकी स्थिरता 
आदि बातें प्राती हैं । ; 


मुत्लमानोंके दर्शनकों इस्लांमीदर्शन भी कहते हैं। इस्लामका श्र शान्ति 
है। किसी भ्रशान्तवातावरणमें मुहम्मद सोहबने प्रमेक यत्ल 'शान्तिके लिये किये 
थे, सत्र बहांकी भजा द्वारा वे अल्लाहके भेजे हुए पैगम्बर माने जाने लगे । इनके 
मौलिक पग्रन्थमें भ्रहिसाका उपदेश है। पश्चातुके किसी ग्रन्थमें सततभांसभोजियों 
को कई दिनों मांस त्याग करानेका यत्त है, जिससे संभवत्त: मूलततत्त्व भूल जाने 
से “प्रमुक दित मांस खादो या अमुकका खाबों” यह रूढि चल गई। मौलिक 
उपदेश तो यही है कि किसी जीवको न,सतांवों । करते भी कभी यही है जब 
हज्ज (यात्रा) को जाते हैं तव जू' तक भी नहीं मारते, देखकर चलते हैं। इन 
के सिद्धान्तमें निम्मांड्ित तत्त्वोंकी श्राभायें मिलती हैं-- 


एक श्रद्ेत, निमुंभ ईइवर अल्लाह ही परमार्थ है। सब कार्य कारण वस्तुके 
गुणोंत्रे होते हैं। अल्लाह ठो केवल भल्राईका स्लोत है। साकार ईश्वर भी है, 
वह रागाकी भांति महाद्‌ है। फोई कहते हैं--अल्लाह - उपादानके विना भी 
स्वयं सब कुछ बना देता है। इनके प्रिद्धान्त पहिले तो भोखिक समयानुप्तार 
चले, पन्‍्चात्‌ दर्शकका रूप मिला व ग्रन्धकी रचना हुई। इसमें भी मतभेद 
चलते रहे, जिससे सिया सुनना श्ादि सम्प्रदाय हो गये । 


पारत्तौ जन अच्निके उपांतक होते हैं। यह गगन ब्रह्मतेजका प्रतीक है । 
बारसी दाब्दकों संस्कृतमें पादर्वी कह सकते हैं--जो पारर्द श्र्थातद्‌ समीपस्थ 


डर 


शात्मस्वरूप [ 
परमात्मतत्त्वको माने सो पाएवीं है। यह श्रातेमा स्वभावेहप्टिसे देखा गये ही 
'कारणपरमात्मतत्त्व है। च क 
राधावस्त॒भ--इस सम्प्रदायके भक्तजन प्रीतिरसंकी प्रमुखता करके 
सीकृष्णी के उपासक हैं। कोई कोई भक्त पुरुष तो राधानीं का हपफ रख- 
कर उपासना व प्रीतियाचन करते हैं। ._ 7. ' 
. - कंवीरपंथी--यह एक श्राष्यात्मिक तत्त्व की प्रमुखतांसे जीवन पवितामेका 
भाव रखने वालोंका नवीन सम्प्रदाय है । स्कूल शिक्षाओरों हारा, जो फिसाध।रण 
लोकज॒मोंको भी सुगम हों, मानस उच्च! करना इनका ध्येंग है '। 

« सरक--यह श्रावक शब्दका अपभ्रद्य है। ये प्रादीनकालसे जैन उले 
आते थे, परस्तु वातावरण इस योग्य न रहनेसे वे उपदेश कम हो जानेसे जीवन 
में साघारणता श्रागई है। परारसनाथकी उपायता“करनों, राप्रिंकों ने खाना 
इत्यादि चिक्त अब भी सराक भादयोंमें. उपलब्ध होतें हैं। ' ' /* 

शाक्त--ज़ो शक्तिकी उपासना: करते हैं. दे श्ाक्त कहलाते: हैं। थे देवी 
' देवताओंकी वाक्तिस्वहृ॒पममें उपाधता:करते हैं। आचोर व्यवहार सब प्राय: भ्रन्य 
उपासकोंसे मिलते जुलते हैं। '८ ;:! 
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५० २४- आत्मसख््रूप ५ 
'.. आत्मा धाब्दकों ग्रै्थ है-+'भठति सतत गच्छति जानाति “इति आत्मा 
जो,मिरतर ज़ाननेका' कार्य करे-सो प्रात्मा है। प्रत्येक आत्मा निरन्तर जावता 
, ही रहता है, चाहे बह कभी क्रोशवेश्षम हो, चाहे मारनांवेश्षपें हो, चाहे मायाष्छर 
हो, चाहे तृष्णांग्रस्त हो; चाहे मक्तिरत हो, चाहे समाधिरत हो, चाहे श्ति हो 
डाहे ध्रनग्तात़ादमप हो जानते रहते हैं प्रति समयमें । इसका प्रबल, प्रत्येक्षं स्पष्ट 
करण यही है कि यदि वे कर, मान -आदिके समयमें जाने नः होते क्रोध मान 
प्रादिका- गनुभव या उत्पाद हों ही! वहीं सकता था इससे यह. बात भ्रत्मन्ते 
'इपष्ट है.कि आत्मा तिरन्तर जानते रहते ही: हैं। प्रतएव. प्रात्माका स्वरुप 
ज्ञानमय है।- जासनेके परिशामवर्ग आकुलता नह! होती है। वयोस्ति- करना 
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पपाध्तिक भाव नहीं हैं। कोष, मान, माया, लोभ, मोह के परिशोमम शाकु- 
लता है, क्योकि एक तो क्रोधादिक भाव आपाधिक हैं, दुसरे स्वभावविकासके 
विपरीत परिशामन हैं। इससे यह पिद्ध होता है कि जैसे ज्ञान म्ात्माका 
स्वरुप है वैसे ही धवाकुलता प्रथवा आझातस्द मरी आत्माका- स्वरूप है। इस 
प्रकार मुख्यतया आत्माका लक्षण ज्ञान भ्रौर श्रानन्द है। शुद्ध ज्ञान को चितु 
भी कहते हैं। इस तरह श्रात्माका स्वरूप चितु व. आतन्द है। आत्मा सतु तो 
है ही, झतः भात्माका स्वरूप सच्चिदानन्दमय कहा गया है । 

प्रत्येक श्रात्मा एक एक अख़ड चेतन पदार्थ है। वह प्रतिसमय परिषमता 
रहता है । अ्रेदहिष्ट से प्रतिसमयका परिणमन भी एक एक है। फिर भी 
पदार्थविज्ञानके लिये भेदहृष्टिसे भी समझता अत्यावश्यक है। बह आत्मा 
शक्तिभेद व पर्यायभेदस्ते समझा जाता है। धात्मा भ्रनन्त झक्तिमय है) जैसे-- 
ज्ञानशक्ति, दर्शनशक्ति, चारिमदक्ति; झानन्दरशक्ति, वीयेशक्ति, 'क्रियावतीशक्ति, 
श्रद्धाशक्ति, योगशक्ति-अस्तित्वश्वक्ति, वस्तुत्वशक्ति, द्रग्य॑त्वश्क्ति, श्रगुरुलघुत्व- 
शक्ति, प्रदेशवत्त्वक्षक्ति, प्रसेयवश्क्ति, श्रोदि। पदार्थ में जितनी शक्तिया ! 
होती है उतने हो परिणमन होते हैं। कोई भी शवित बिना 'परिशमन किये 


, अर्थात्‌ किसी न किसी ग्रवस्थामें क्ाये विना नहीं रहती । आत्माकी भी अत्येक 
, रक्तियां प्रतिसमय परिरुति करतो रहती है । ह्ानशक्तिका परिशामन जानना 
, है। दक्षम शक्तिका परिणमन 'सामान्य प्रतिभास है। चारित्र शक्तिका 


परिणमन घुद्ध श्रथवा अशुद्ध किसी सी भावमें रम जाता है झ्र्थात्‌ यदि चारिन्र- 
शक्तिका पशुद्ध (औपाधिक) प्रिण्मन चन रहा है तो काम, क्रोध आदि भावों 
में रमना होता है व यदि चारिश्र्षक्तिका शुद्ध (विरुपाधि) परिझणमन हो 
रहा है तो विशुद्धज्ञानमें रमना होतो है । आनन्द शक्तिका परिणमत औपाधिक 
तों चुज़ व दुःख है यॉने अकुलता है व निरषाधि परिणमन शुद्ध आझानन्द है 
याने श्रताकुलता है। वोयंशव्तिका परिणमन बल है। क्रियावतीशकितिका 
परिणमन क्षेत्र से क्षेत्रान्तर में जाना अथवा सिजक्षेत्रम 5हराय्रे रखना है। 
श्रद्धाशक्तिका परिणमन मिथ्या अथवा सम्यक्‌ विश्वास करना है। योग- 


. अक्तिका प्ररिशमन हलन चलन श्रथवा निष्कम्पता है। भ्रस्तित्ववववितिके 
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परिणाममें “श्रात्मा है ।” वस्तुत्वशमितिके परिणाममें प्रात्मा अपने ही स्वरूपसे 
है। वरव्पत्वश्वत्तिक़े परिशाममें चात्मापर्रिणमनशील होता है.। श्रगुस्मधुत्व- 
शक्तिके परिणाम में आत्या प्रवात्मा (अन्यरूप) महीं हो जाता है। श्रात्माका 
एक गुण किसी दूसरे गुदारुप नहीं हो जाता है। प्रत्येक आ्रात्मा व गुण श्रपने 
घ्वरूपमें परिंणमत्ते रहते हैं । प्रदेशवत्वशक्ति के परिंणामर्मे , धात्मा प्रदेशवान 
है भर्थाद्‌ प्राक्ारत्रान है (यहां प्राकारसे मतलब' मूर्त श्राकारका नहीं लेना) 
प्रमेपत्वशक्तिके १रियामर्गे प्रात्मा ज्ञान द्वारा क्षय होता है प्रथवा प्रमाण द्वारा 
प्रमेय होता है. इत्यादि अमेफ झक्तियाँ व अनेक परिणामन भेदहृष्टि से 
आत्मामे परते जाते हैं। ॥॒ 

परमार्थ हष्टिस झ्त्मा श्विकार, एकल्ररूप, शुद्ध, वित्य, निरज्जन है ? 
व्यवहारहप्टिये भ्रात्मा विकार या निविकार विव्तमय, श्रनेकरूप, भशुद्ध था 
शुद्ध पर्यायग्रत, भ्रनित्य वे साज्जन था अज्जनमुक्त है। 'परमार्थहृष्टिसे जो 
भात्मस्वरूप है उसीको ग्रह्म बहते हैं। यह भात्मसृष्टिका उपादानपूत हैं भ्र्थात्‌ 
पृष्टिका मूल है। व्यवह्ारदवष्टि जो प्रात्मविवर्ती' है उसे माया, पर्याय, 
विवत आदि कहते हैं यह स्वयं सृष्टिभुत है । इस तरह 'ग्रह्म व माया स्वरुपसे 
तो भजग पल हैं किन्तु वस्तु में एक हैं ॥ इस तरह रहस्यका परिचय पा सेने 
वाला क्ञात्तमा प्रम्तरात्मा, महात्मा; योगी, वर्खी। सम्यरहष्टि, विवेकी, सर्मश, 
ग्रात्तिक भ्रांदि शब्दों हारा कहा जाता है।इस ग्रह्मस्वरूपके परिश्रमें , 
प्रमुभव में मलौकिक नैसगिदः भानन्द प्राप्त' होता' है, जिस प्रोदस्दके' श्राप्त कर 
'लैसे पर इन्द्रियविवपयसुर्स घोका, श्रसार, माया, भहित, दुःखमय भ्रपकल्पित 
आदि प्रतीत होने लगते है। इस दी सहंज आनन्दके बलरे कर्मेन्धन दर्ध हो 
जाते हैं,' विपयकपाय जल जाते है ! 5 

आत्मा अनन्त गुर (शक्ति) मय है। एके एक ग्रुण “के .अनन्तगुणोंके 
साहबर्येसे अनन्त वर्तमान प्रकार हैं। एक एक प्रकारके अनन्त (तीनों कालकी) 
पर्यायें हैं ।'एक एक पर्याय के भेतस्त भाव हैं। एक एक भावतें ग्रनन्‍्त रस हैं । 
एक एक रत्तमें अनन्त प्रभाव हैं। इस प्रकार “अनन्त विज्ञास (प्रभाव) भय 
“यह प्रात्मा धनसत ऐक्वर्यका प्रभु होनेसे ईइवरस्वरूप होकर अनन्त लीला्नों 
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में दिचर रहा है 
परमयुरुषके साथ अनादिसे अविधाफे कारण प्रकृतिका वच्यत्त चक 
रहा है, जिसके परिणाम में भ्र्थात्‌ प्रकृतित्प बहिरज्ध उपाधि झौर झविद्या- 
हुप प्रन्तरज्ध उपाधिके कारण नाना देहोंके वन्धत दवा बना कर अमर कर 
रहा है व दुःवी हो रहा है । जैसे यद्यपि स्फट्िकप्रापाण स्वभावत्तः स्वच्छ है 
तो भी यदि उसपर हरा लाल प्रादि एफ हो तो हस लाल प्रतिविम्बरूप हो 
जाता है, इसी प्रक्तार आत्मा स्वभावतः प्रविकार है ती भी स्‍प्रात्मके साथ 
उपाधि लगी है सो विकारएए प्रवर्तमात हो, जाता है। जैसेडा के हटने पर 
हफटिक पापाणक्ा विकाप्त स्वच्छ ही रहता है, इसी प्रकार प्रकृति ठापधिके 
हटने पर प्रात्मांका विकास स्वच्छ प्रतन्तशुद्ध त्ञानमय प्रतन्‍्त सहज पानन्दमय 
ही रहता है। 
श्ात्माके सम्बन्ध में शीघ्र हो सकदेवाली भांति तो यह हो सकती है कि 
आत्मा कोई वस्तु ही नहीं, घरौर ही दिश्वता, जब तक शरीरके पेंद पुर्वे 
दिमाग दिल ठोक हैं तद तक उसे जिन्दा कहा जाता-है भौर जद पेंच पुत्र दीए! 
हो जाते है भ्ोर फिर जब तक काप्र विल्कुल नहीं करते तव उसे मुर्दा, कह 
देते हैं। इस पभ्रान्तिके होनेका कारण यह है फि- साधारण लोकींपें केवल 
इच्दियजन्य ज्ञानका विश्वास रहता है, परन्तु कुछ . विक्षेष विवक (भेदवुद्धि) 
हे काम लिया जावे, तो यह स्पष्ट हो दाता है कि भौतिक पदा्थोंको ही तरह 
अपनी स्वतस्सत्तावाला प्रात्मा भी है | अर्चेतन्य व. चँतन्य अत्यन्त विरुद्ध 
“घर्म हैं। इनके प्राश्रयभूत पदार्थ भी दो प्रक्ारके हैं एक प्चेतन दूसरा चेतन । , 
चेतनद्रल्यकी समझ भहं प्रत्ययसे हो जाती -है.। जिसके प्रति 'अहु (मैं) 
कहा जातों है वही चेतन (प्ात्मा) है। यह्टि घरोर हो जीव हो तो उपयोग 
अन्यत्र होनेपर शरीरकी चोटकी वेदना क्‍यों, नहीं होती है ? तब तो प्रनुमच 
“भी नहीं होता है प्र्षात्‌ शारीरिक बेदना अ्रवश्य होना चाहिये सो तो होता 
नहीं । अतः यह भी प्रिद्ध है कि चेतनद्रव्य शरीरसे पृथक चीज है। 
एक ज्ञानके बाद दूसरा ज्ञान, दूसरे ज्ञानके बाद तीसरा: ज्ञान इस-प्रकार 
भवंतशानोंक्ती नही जिससे जुड़ी है श्रयवा ये -अनंतो ज्ञान जिसकी परमार हैं 
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अ्रथवा इन ज्ञानोंकी संभूति व॑ विदीनता जिसमें होतो है झ्थवां इस ज्ञानोंका 
जो स्रोत है वही श्रात्मा है। यह भ्रात्मा 'स्वभावहप्टिसे नित्य है, पर्यायटष्टिसे 
अनित्य है, तियंक्सामान्य (सर्वतामान्य) हृष्टिसि एक है, स्वरुपास्तित्वहप्टिसि 
प्रनन्त हूँ । 

सभी पदार्थोंका परिचय द्रभ्य, क्षेत्र, काल भावसे होता है! वैसे ही भ्रात्मा 
का परिचय भी द्रव्य, क्षेत्र, काल भावसे होता है द्रव्यसे ग्रात्मा ज्ञानानन्दादि 
अनन्त गुणोंका पिण्ड है, क्षेत्रसे मात्मा अरसंस्यातप्रदेशोय है भ्रथवा देहप्रमाण है, 
कालसे भात्मा सदा वत्तमान पर्यायरू१ है, भावसे श्रात्मा ज्ञान भ्रादि ग्रनेक 
स्वरुप है। झात्माका परिचय द्रव्य, गुरा, पर्यायद्वारसे भी होता है। ज्ञानादि 
अनन्त गुण भौर उन सब गुणोंकी पर्यायें इस प्रकार गुण पर्यायोंका समुदाय 
प्रात्ता द्रव्य कहलाता है। भात्मामें जो भनेक प्रफारकी श्वक्तियां है वे गुण हैं, 
उनको श्रवस्था पर्यायें हैं। 

ग्रात्मा अपनी हो पर्यायींके रुपमें उत्पन्न होता हुआ व अपनी ही (व॑पर्यायों 
की अपनेमें ही विलीन करता हुमा अ्रनादिसे अनस्तकाल तक भ्रर्थात्‌ सनातन सतत 
बना रहता है। प्रत्येक द्रव्य अपने ही पर्यायरूपसे उत्पन्न होता है। इसलिये 
झात्माका ज्ञान, ग्रानन्द आदि परिणमन अपनेसे ही उत्पन्न होता है। प्रत्येक 
द्रव्य अपने पर्यायहूपसे विलीन होता है । भ्रतः भात्मा भन्ञान, दुःख आदि पर्याय 
भी अ्रपने हो परिणमनसे विलीन होता है। ज्ञानका उत्पाद ही प्रन्ञानकी 
विलीनता है, भज्ञानकी विलीनता ही ज्ञानका उत्पाद है। आत्माकी भ्रत्येक 
स्थिति आत्माके द्वारा ग्रात्ममें, होती है| भप्रन्य द्वव्योंका निर्मित्त होना प्रतिषिद्ध 
नहीं है तो धन्य दव्योसे यह भात्मा अछूता हों रहता है । 

यह प्रात्मा किसी नयसे एक ब्रह्मस्वरूप, किती नयसे चित्तक्षएरूप, 
किसी नयसे नित्य, किसी नयसे भनित्य, किसी नयसे (हष्टिसे) एक, 
गयसे माना, किसी सयसे महतू, किसी नयसे भशुग्रुस्देहप्रमोण, किसोनयसे 
व्यापक किसी नयसे अरव्यापक, किसी नयसे सृध्टिकर्ता, किसी नयप्ते शपरिणामी 
किसी नयसे शरीरमात्र, किसी नयसे चैतन्यस्वरूप, इत्यादि प्रनेक प्रकार विज्ञात् 
होता है। इसी वारण धात्पवरूके सम्बन्धमें ध्रनेक दर्शन प्रकट हुए । उन सभी 
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त्ीसे उन सभी दर्शनोंकी दात संग लेने पर जो विंज्ञात हो उसे एक साक्षी 
झूपसे जाननेपर भात्मा विदित होता है वह परमाभ॑तः अद्क्तत्य है; किन्तु 
स्वर्ंदेदनयम्य हैं। 
आत्मा रूपरहित है। झतः वह चल्तू इन्द्रियसे नहीं जाना जा सकता है । 
प्रात्मा रतरहित हैं, /भर्त: भात्म स्सवाइब्दियसे . वहीं जाता जा संकता है । 
आत्मा गस्परहित है, प्रठः आत्मा: नाविद्राइरिद्रयसे वहीं जाना जा सकता | 
झ्रात्म शब्दरहित'है, भतः वह श्रोत्र (कर्ण) इच्धियसे नहों जाना जा सकता 4 
झ्रात्मा शीतादि समस्त स्पर्शोति भी -.रहित है; प्रतः ध्वर्शनइच्दियसे-भी वह 
नहीं जाना जा सकेता । पात्मा तो मात्र ज्ञानसे. हो ग्रहणर्मं आ 'सकेता है। 
धात्मा-ज्ाव हरा प्रहणमें झ्रादावे इसका मुंह्य- साधन निविकरत्पता है। कोई 
भी विकल्प ने उठे तो झांत्मा ऋदिति अंनुभव में : झाजांता है। विकल्प ने उठे 
इसके प्र्य प्रात्मा व परपदायोंके स्वसक्षय स्वलक्षणके परिचयसे भेदविश्ञांद 
क्ररना आवश्यक होता: है । 
आत्मा समेस्त अचेतनपदार्थॉसे अत्यन्त भिन्न है । अन्य समस्त चेतनंपदार्थी 
से अत्यन्त मित्र है । बात्माके साथ एक क्षेत्रावगाहमें रहनेवाल्रा तेजस ब॑ 
कार्पाण शरीर भी 'आत्मासे अत्पेन्त मिन्‍म है।- यह सैजस व कार्माण शरीर 
धंदवपि भरण॑के वांद:अस्य भवमें जाते हुए वीवके.स|थ सार्थ हो जाता है तथापि 
न अचेंतन पदार्थों का स्वरूप झात्मस्वरुपमें प्रविष्ठ नहीं हो संकता । आात्माके 
एकक्षैंबावगाहमें रहनेवाला यह शरोर भी प्रांत्मासे धत्यन्त भिन्‍्तः हैं। इस प्रंकारें 
समस्त झचेतन पदार्थोसते, भ्त्य समस्त चेत्ननपदार्थों से, तैजस द कोर्माय शर्सरसे 
स्थुल शरीरसे प्रत्यन्त मिन्‍न यह भात्मा है। : 
शातमा के 'भाांधोरमें होनेवाले दाह्मतत्वोंसे भी ब्ात्मा:निराला है--- 
सर्गहपादिविभाव 'चुकि- झपाधिक भाव' है अतः इस औषधि 
भावोसे थी झात्मा निराला'है। भ्रपुर्सशान, विचार, वितर्क चूंकि. पूर्शास्वेरूप | 
नहीं है, अतः आत्मा इनसे भी निराला-है । पंरिपृर्ण जान आ्रादिपरिंणमन भी 
चूंकि सांदि है तंथा कस -क्षणके परिंणमंन -है, अतः इस परिपूर्ण विकार. 
परिशमनसे भी आत्मा निसला हैं।:इनः सबसे निराला एक भारमा है । इसे 
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तरहकें पिकह्पमें भी आात्मस्वरूप श्रमुभृत नहीं होता ।'अंतः ऐसा एक भी 
आता नहीं है, किन्तु समझ विकल्प जालोगे रहिते' धुद्ध धरत्मिस्वगावको 
प्रकद करते हुए धनुभवमें जो भ्रनुभूत होता है वही भात्मा है। 

पह प्रात्मा नियत: शुद्ध है, बुद्ध है; नित्य है, निरंण्जन है, वज्जीलो्ण- ' 
विम्बकी तरह निशयत है, परमात्मा है, परमेशर है, शानमय है। प्रावन्दभय 
है, पर्वफामनाओंसे रहित है, अविकार है, चैतत्यमात्र है। इसके अनु्ंवमें जो 
प्रावद है वह ब्रत्मत ही भी नहीं है। आात्मथरूप हो परमहा, ईएवर, 
भगवाद झदिके रुये ब्यावा जाता है। ४ नम: समयसाराय॑, ४ शुद्ध चिदत्मि, 
घुद्ध विदत्ति सहज परमात्मतत्त्वमू 
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२४-कम सिद्धान्त 

यह तो मानता ही पढ़ेणा कि जीवके साथ किसी श्रस्य परदार्थका कान 
प्रवदय है। प्रन्यवा श्र्थाव्‌ जीवके साथ अत्य वन्धन में होता और राग, द्व प, 
मोह करता या निम्न, विम्वतर श्रादि प्रदेश्थायें होना जीवके सहुजस्थभावसे 
ही होता तो राग टेपादि अ्रवस्थायें जोदमें सदाके लिये एक ही मापसे पाई 
जानी थी, ढिन्तु ऐसा देवा वही जाता । श्रवेक प्रकारंकी विपमर्तायें जप कोई 
मिर्यन है, कोई धनी हैं, फोई विशेषज्ञ है; कोई मूर्ख है, फोई अरत्परागी है, 
कोई तीव़रागी है भादि विपमतायें देखी जाती है। इससे सिद्ध है कि विपम्र- 
ताओ के होदेफ़ो निमित्तवृत्त कोई प्रदार्थ जीवके संतथ लगा है । इस्त ही पदार्थ 
को कोई-कर्म, कोई भाग्य, कोई तकदीर श्रादि शब्दोंसे कहते हैं। उसको यहां 
कर्म तामसे कह लीजिये वधोकि कर्म नामकों प्रधिद्धि सर्वेत् व्यापक है । 

करमसल्के साथ प्राय यहँ भो, मानना पढ़ेगा कि कर्म जीव्रस्मभावके 
विपरीक्ष है, तभी तो कर्मके तिमितसे जोच विपरीत भषवा विकार एवं 'भ्रपूर्ण 
विकासरूपसे परिणमत करता है। जीव चेतन है, कर्म प्रवेतन है; जीव अधूर्त 
है; फर्म मूर्त है; जीव एक है जिसके साथ कर्म अनेक है। साथ ही यह गालनता 
पढ़ेया कि कर्म इच्ियगम्य स्थुल तत्व नहीं है ! इईंश प्र्तार यह ब्िद्ध हुआ कि 
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जीवके साथ प्रनादि परम्परासे कमंका वन्धन चला आा रहा है, जिसके सिमित्तसे 
जीव नाना योनियोंमें जन्म मरण करता है और दुःख उठाता रहता है भौर 
इन कर्मो के क्षय हो जाने से जीव मुक्तात्मा हो जाता है। 

कर्म होने योग्य जो स्कत्ध है वह दो प्रकारका है-- (१) जो कर्म नही 
बना वह, (२) जो कम बन गया वह। जो करमेरूप नहीं बनां वही कर्मरूप 
बन जाता। इन दोनों भ्रवस्थामें रहनेवाले जो स्कन्ध हैं उन्हें “कार्माण वर्गणा' 
शब्दसे कह लीजिये, क्योंकि अनेक कर्मपरमणिवोंके वर्गोके समुदाय रूप ये 
स्न्च रहते हैं। जीव इस लोकमे सर्वत्र हैं और कार्माणवर्गणायें भी लोकमें 
सर्वत्र है, फिर भी कुछ वे कार्माणवर्गणायें भो श्रभी कर्मरूप तो नहीं हुए, 
किन्तु कर्म रूप हो सकते हैं, जीवके एक क्षेत्रसे दुवरे क्षेत्रान्तरमें जानेपर जीवके 
साथ रहते है। चू कि ये जीवके साथ स्वयं ही उपचित हैं। इस लिये ऐसे कर्म- 
वर्गणावोंकों जो कर्महूप नहीं हुए फिर भी जीवके साथ वन्धन (एकक्षेत्रावगाह) 
में हैं, 'विस्नेस्रोपचय”” कह सकेते हैं। जीवके साथ जो कर्मझपसे बंध चुके वे 
तो जीवके साथ जाते ही है । 

इस प्रकार कार्माणवर्गणायें विख्नोपचयवाली व बिना विद्वस्तोपचयवाली 
सवंत्र लोकमें उत्ताठस भ्रनन्तानन्त भरी हुईं हैं। जीव जब, भ्रशुद्ध परिणाम 
करता है तब ये कार्माणवर्गणायें कर्मरूपसे परिणम जाती हैं। तथा जैसे खाये 
हुए भोजममें प्रकृति पड़ जाती है कि इतने स्कम्ध हड्डीरुपसे परिणमभगी, इसमे 
खुन, विष्टा, मृत्र श्रादिरुपसे परिणमेगी व इनमें प्रदेश संख्या भी हो जाती है । 
इतना भोजन इस प्रक्नृतिरूप होगा, इतना भोजन इस प्रकृतिरुप, तथा यह भी 
विभाग हो जाता है कि ह्डीहपसे परिणमने वाला स्कन्ध इतने दिनों तक 
शरीरभमें रहेगा व खुनरूपसे १रिणमनेवाला स्कन्घ (भोजनस्कन्ध) इतने दिनों 
तक शरीरमें रहेगा, विष्डामूत्र वाला इतने दिनों शरीरमें रहेगा एवं अनुभाग 
(शक्ति) भी वन जाता है कि हड्डी व से स्कन्ध इतनी शक्तिका फल देंगे, वीर्य 
चाला स्कत्घ उससे भ्रघिक दाक्तिका फल देगे इत्यादि! इसी प्रकार जीवके 
अशुद्ध परिणामोंका निरमित्त पाकर जो कार्माणवर्गंणायें वर्भहूप परिणम जाते है, 
उनमें तभी प्रकृति वन जातो है। ये कर्म ज्ञानके घातका निमित्त होंगे, ये शरीर 
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रचनाके कारण होंगे इत्यादि व्‌ प्रदेशविभाग भी होता है। इस प्रकृतिकी इतनी 
पर्गणायें होंगी, इस परकृतिकी इतनी वर्गणायें होंगो व स्थिति भी पड़ जाती है, 
मुझ कम इतसे दिनों श्रात्माके साथ रहेंगे, भ्रमुक कर्म इतने दिनों साथ रहेंगे 
व प्रमुभाग भी पड़ जाता है कि प्रमुक कम इतनी शक्तिका फल देंगे, प्रमुक 
कम इतनी डिग्नोका फुल देंगे इत्यादि । हे 
आत्मा ज्ञान, दर्षेन, भानन्द, शक्तिका पिण्ड है भर्थात्‌ सत्‌ (शक्ति) चित 
ज्ञान, दर्धन। प्रातन्दमय है। इन गुणोंक्ा शुद्ध विकास संत्ारी जीकोंमे नहीं 
पाया जा रहा है। प्रात्माकां स्वभाव है कि सत्यको सत्यरुपसे प्रतीत करे भौर 
परकी प्रोर भाकृष्ट त होकर प्रपने स्वरुपमें हो.अतिष्ठित (संयंत्र) रहे, किन्तु 
संसारी जीवोंके इस स्वभावके भी प्रायः विपरीत परिणमन पांया जा रहा है। 
प्रात्मा सुध्षम एवं प्रमूर्त है, किस्तु संसार भ्रवस्थामें जीव देहबर्धनवद्ध बने 
रहा है। प्रात्मा पूर्ण एवं एकस्वकूप है, किन्तु संसार श्रवस्थामें उच्च अथवा 
नौचरुपमें जीव व्यवहृत हो रहे.हैं। प्रात्माका परमैप्वर्य स्वभाव है, किन्तु 
चारों गवियोंम संसारी जीव भटक रहा है । इन सब वाधाप्रोंका कारणभूत 
जो तत्व है वह कर्म है । 
कम निमित्त है; आर्माके रागादिविकार होना संमित्तिक है। जैसे महिरा- 
पानका मिमित्त पाकर मनुण्य मतवाला हो जाता है, इसी प्रकार कर्मके उदयादि 
को मिमित्त पाकर जीव लाता विकारोंहुप, अपूर्ण विकासरूप परिणम रहा है । 
जैसे स्फटिक तो स्वभावसे स्वच्छ है, किन्तु लाल पोले भ्रादि डाक उपाधिका 
संयोग पाकर लास पीला ब्रादि प्रतिविम्बहप परिणम जाता है [सी प्रकार 
आत्मा स्वभावसे स्वच्छ है, किन्तु कर्म उपाधिका निमित्त पाकर नाता विकार 
झूप परिणाम जात है। जँसे जन तो स्वच्छ है किन्तु कर्द म,' शेवाल प्रादिके 
संबोगको निभित पाकर मसिन प्रतिमास होता है। वंसे ब्रात्मा तो स्वच्छ है 
किस्तु क्रम उपाधिका विभित्त पाकर आत्मा मलिन प्रतिभास-होता है । जैसे 
मूर्य तो प्रकाशस्थभावी है, किन्तु केतु विमानका श्रावरण होनेपर प्रकाश प्र|वृत 
हो जाता है । इसी प्रकार झात्मा भी पृर्णविकास स्वभावी है, किन्त कर्मका 
प्रावरण होगेपर इसका विकास थादृत हो जाता है घ्स प्रकार दीवके विकार 
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रूप-जितना-मायाजाल है ;बह॒ जीवका - निनस़रूप-नही #ै, प्रकतिको /निम्ित्त 
करके; हुआ; विकृत 'परिणमन्रःहै । “इसती:कारण कोई,इसे ।मायाकों प्रकृतिका 
विकार कहते हैं तो :कोई ईइवरको :लीला ,क़हवंते/हैं।! अपेक्षादश्टिसे “देखनेपर्‌ 
दोनों विचार .युक्तियुक्तःहो ,ज़ाते हैं * न्‍ 

संसारो जीवोंमें श्राठ प्रकारके विभांवः जाय “देखे ' जानेके कारश कर्म - 
८ अकारकी जातिमें-गरममित:है:। -वेसेःतो' कर्म असंख्यात. - श्रथवा अ्रनन्त हैं। कर्म 
आठ इस अकांरैं:--(३) शानावरण (जो धात्माका +शानगुण प्रकंट न॑होते | 
दे), (२)/दशनावरण-(जो आत्माका दर्शनगुर-प्रकंद न होने दे), (३) वेदनीय 
(जो, जीव़को.सुख या दुःख अनुभव करावे), (४) मोहनीय (जो जीवके श्रद्धा 
व.चारित्र.गुण में विकार-उत्पन् -करावे],” (५) आयु - (जो जीवको' नाना 
गतियोंमें, :शरीरोंमें रोके :रखे), (६) “नाम (जो जीव़ेंके 'देहके'निर्माणका 
क़ारण वे), (8| गोत्र (जो जीवमें ऊंच “नीच कुलका उ्यवंहारका कांरण 
हो), (५)-अच्तराय (जो जीवके शक्ति गुणको अंकेट न होने दे) । “यद्यपि ये 
कम 'जीवके:उक्त विकार, विभाव कार्यकों “ करता “नहीं है, करंना तो जीवको 
ही है, किन्तु ऐसा ही निमित्तनाममित्तक सम्बन्ध है कि कर्मके 'उपाधि'बिना . 
ये-जीवकें विभाव नहीं' होते: कम उपाधि की पाकर ही जीवविभाष॑ होते हैं। 
 ज़ो,कर्म जिस ब्रिकारके तिमित्त है वह उस कर्म की «प्रकृति है । कर्मका 
प्रपर;ताम अकृृति है। अतः कमेज़न्य विकारको प्रकृत्तिजन्य विकार,: कर्मवन्‍्धको 
प्रकृतिबन्ध,-कम विच्छेदको प्रकृतिविच्छेद कहते हैं 4 

उक्त श्राठ कर्म भीआगनी अपनी जातिगें जाना -प्रकारके हैं.। ज्ञान नाना 
: अप्रकारके होते हैं।:उनःउत्त-ह्ात्ोंके प्रावरण होनेसे झानावरण भी: नाना प्रका रका 
है)।दर्शन भी नाता “वातावरणों से जाना प्रकारकेहैं। उन उन! दर्ञनोंके 
आवरण होनसे :र्बनावरंण भी जाता प्रक्ारका है। सुख दुःख नाना हैं, उनका 
कारणभूत वेंदनीयकर्म भी नाता प्रकार का 'है। श्रद्धा चारित्रके--स्थान भी 
: नत़ा हैं, उनके विकारक़ा कारश होनेस मोहनीय कर्म भी नावा प्रकारका है,. 
'जीवमें नाता प्राशयं वःक्रोधांदि नाना क्पाय मोहनोयकर्मकें मिमित्तसे होते 
: . है।,नरक,वियंदच, मनुष्य, देव-इन चार ग्रतियोंमें रोके - रहने का.कारणभूत 
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प्रायु भी चार प्रकारका है 'धयवा प्रावास्तरभेद्से नाना 5कारका है, नाना 
प्रकारके शरीरका कारशभूत वामकर्म भी ताताप्रकारका है। नामाकुलोके 
होनेसे गोतकर्म भी नाता ध्रकारका है । नाता ब्रक्तियोमे अ्न्तराय करनेवाला 
अ्न्तराय कर्म भी नानाप्रशारका है । 
कभी यह प्राक्न॑ंका हो सकती है कि कर्म तो जड़ है, वे जीवकों फल वोसे 
“पै सकते है ? इसका सुस्य उत्तर तो यह है कि कर्म जीवकों फल नहीं देता, 
किन्तु जीव ही उन उन कर्मोंकी निमित्त पाकर वैसे बसे फल पाता रहता 
है। कर्म भी वया है ? पहिले फिये गये रागादि करमनीके प्रतिरूप जिससे 
यह तो निःसश्ञय सर्वसम्मत है हीकिजीव भपनी करनीका फल पाता 
रहता है । 
ये कम जीवके साथ कब तक बंधे रहते हूँ थाने कव तक इनका सत्त्व 
रहता है भ्रपवा कमोंकी कित्तरी रिथिति होती हैं? इसका विवरण नाना 
व्यवस्थाधोंमें है । शञानावरण कमंकी, जघन्य स्थिति एक मूहतंसे भी बहुत कभ 
औ। यह स्थिति उनके ही होती है जो योगी मोहका समूलक्षय करके वीतरांग 
तो हो चुके हैं, किन्तु सवज्ष, परमात्मा नहीं ,हुए ;हैं ।जांवावरणकी उत्कृष्ड 
"स्थिति ३० कोडाकोड़ी सागरको होती,है,।। यह काल श्रस्नस्यात्त धुगोका होता 
है !ज्हें,स्थिति मोहीजीव़ोके होती है। ,वर्शनावरणकी जघाग्र जे उत्कृष्ट 
स्थिति.भ्रादि ज्ञावावरणकों तरह ,है। वेदतीय कर्मकी ज़प्नस्य रस्तित्ति १२ 
मुहूततकी है, ग्रह भी वीतराग योगियोके होती है। वेदनीग़ज़ी (उत्कृष्ट स्थिति 
३० कौड़ाकोड़ी सागरकी है, यह रियति मोहियोके होती है॥ मोहनीयकी 
' जधन्य 'रिधतति भन्तमु हुतंकी है, यह स्थिति वीतराग होनेके निकट धन्मुख हुए 
ग्रोगियोंके होती है! मोहनीयकर्मकी उत्कृष्ट'स्थिति ७० कोडाकोडी सांगरकी 
होती है, यह तीव्रमोहियोके होती है। भ्रायुकर्मकी जघन्य स्थिति अन्तमु हुतेकी 
होती है, यह ग्यिति शुद्ध तिर्यझ्च व छ्लुद्र मनुष्भोके ही हो सकती है। भायु- 
कर्मकी एत्कूड स्थिति ३३ सागर की होती है, यह 'स्थित्त भी असख्यात्त 
युगों ) है भर यह स्थिति अधमाधम नारकी था उल्कृष्टोत्कृष्ट देवके होती 
है| मामकर्मकी जधन्य 'रिथिति ५ मुहर्तकी होती है, यह स्थिति श्रशरीर 
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(पिद्धो) होतेके सस्मुख हुए सर्वेज्ञ परमात्मा (सशरीर परमात्मा) के होती 
है। तामकर्मकी उत्कृष्ट स्थिति २० कोड़ाकोड़ी सागर की हैं, बह स्पित्ति 
मोही जीवके होती है । गौबकर्मकी भी बात नामकर्मकी तरह है। श्रम्तराय- 
कर्मकी जपभ्य स्थिति अन्तमु हुतेकी होती है। यह स्थित्ति सर्वज्ञानके सन्‍्मुख 
हुए वीतराग योगियोंके होती है। श्रन्तरायकी उत्कृष्ट स्थिति ३० कोड़ाकोड़ी 


सागरकी होती है, यह स्थिति मोही जीवोंके श्रन्तरायकर्मकी होती है! > 
उन सब वड्धकर्मस्कस्घोंमें प्रनुभागशक्ति भी बन्धके समय ही हो जाती 


है--अर्थात्‌ वे कम उदय वे उदीरणाके समय भ्पनी भ्रक्ृतिरुपते कितनी 
डिगरीके फल देनेमें कारण हो सकते हैं ऐसा अनुभागवन्ध हो जाता है। शुभ, 
झणशुभ परिणामोंसे बाँघे गये होनेके कारण कर्म दो प्रका रके हैं-- एक पृण्यकर्म, 
दूधरा पाप कर्म | पृण्यकर्ममे प्रनुभाग ४ अेफ्ीरका होता है--गुड़, खांड, मिश्री 
व अमृतकी तरह उत्तरोत्तर मधुर भपुभाव । परापकर्ममें भी अ्रनुभाग चार 
प्रकारका होता है-तीम, कंजी, विष व हालाहलकी तरह कु अनुभाग । अलुभा- 
गकी गेचार चोर जातियाँ है। एक एक जातिमें श्गेक ध्नेक प्रकारका 


प्रनुभागहों भ है | 
इस प्रकार प्रक्षति, प्रदेश, स्थिति, प्रनुभागरूपसे चार प्रकारके चन्धनकों 


प्राप्त कर्मस्कस्पोंसे बद्ध यह जीव शरीरके भारको लिये वाना कुंख आज के 
रहा है। इन दुःख्ोंमें वस्तुतः जीवका अपना अपना भ्रमभाव व कषायभाव है 
कारण हैं कि जिन परिणामोंका विमित्त पाकर कर्म व देहकी विडम्बता लेना 
पड़ती है। भेद विज्ञान वे आ्रात्मस्थिति होने पर ये विडम्थतायें स्वयं समाप्त 


हो जाती हैं। * ; 
कर्स जीवकी कुछ भी किसी प्रकार परिणमा नही देते, किन्तु जिर 


जातिके कर्मका उदय भाता है व उसके अनुरूप जीवमें भाव स्वयं उत्पन्न हूं 
जाते हैं। जि जातिके कमका क्षयोपशम होता है। उसके ग्नुरूष जीवमें कु 
विकास होता है। जिस जातिके कर्मक्रा उपशम होता है उसके प्रनुरूप विशे' 
विकास हो जाता है ! जिस जातिके कमंका क्षय हो जाता है उसके अ्रनुरू 
उस गुणका पूर्ण विकास हो जाता है। इस प्रकार कर्मको विविध अवस्थावोंव 
मिमित्त पाकर जीवमें स्वयं परिणमन होते रहते है। किस कम प्रकृति 


$ 
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निमित्तसे जीवमें वया परिशमन हो जाया करते हैं? इसकी भलकके लिये सभी 
कर्म प्रकृतियोंका लक्षण बताते है । 

कर्म--उन्हें कहते हैं जो श्रात्माके वास्तविक स्वभावकों प्रगट ने होने दें । 

इस लोकमें सब जगह कार्माण वर्गणायें भरी हुई हैं, जब आत्मा कपाय 
करता है तब वे कर्म हप बंध जातौ है भौर उनमें फलके निमित्त होनेकी शक्ति 
हो जाती है । 

कर्म ८ होते हैं-- (१) ज्ञानावरण, (१) दर्शनावरण (३) वेदनीय, 
(४) मोहनीय, (५) श्रायु, (६) दाम, (७) गोत्र, (८) प्न्‍्तराय । 

ये ८ मूल कर्म है, इनकी उत्तरअ्रकृतियां १४८ होती हैं, वे इस प्रकार है-- 

ज्ञावरणकी ५, दर्शबावरणकी ६, वेदनीयकी २, मोहनीयकी ३५, 
आयुकी ४, तामकर्मकी ६३, गोत्र कर्मकी २, ध्रन्तराय कर्मकी ५। 

जशञानावरण कर्म उसे कहते है--जिसके उदयसे आात्माके ज्ञानगुणका योग्य 
विकाप्त मे हो । 
/” ज्ञावावरणकर्मके पाँच भेद हैं--(१) मतिज्ञानावरण, (२) श्र तज्ञावावरण 
(३) श्रतधिश्ञानावरण, (४) मनःपरयंयज्ञातावरण, (५) केवलशानावरण । 

मतिज्ञानावरण--मन और इन्द्रियोंके निमित्तसे जो ज्ञान होता है वह 
मतिज्ञान है श्रौर उस मतिज्ञानकों जो प्रगंठ न होने दे उसे मतिश्ञानावरण 
कहते हैं । ' 

श्र्‌ तज्ञानावरण--मतिज्ञानसे जाने हुये पदार्थमें विशेष ज्ञान होना श्रतज्ञान 
है भौर जो श्र तज्ञानकों प्रगट न होने दे उसे श्र्‌नज्ञानावर्ण कहते हैं। 

अ्वधिन्नानावरण --मन भौर इन्द्रियोंकी सहायताके बिना श्रात्नीय श्क्तिसे 
द्रव्यक्षेत्रकाल भावकी मर्यादा लेकर रूपी पदार्थोको'जानना भ्रवधिन्नात है प्रौर 
जो अवधिज्ञानको प्रगट व होने दे उसे अवधिज्ञानावरण कहते हैं । 

मतःपर्य यज्ञावावरण--मन और इन्द्रियोंकी सहायताके बिना प्रात्मीक 
कत्तिसे दुसरेके मनके विचारकों ध्लोर विचारमें भ्राये हुये रूपी पदार्थों जानना 
मनःप्रययज्ञान है और जो मनपर्ययज्ञावकों ने होने दे उसे मने!प्रयेयज्ञानावरण 


कहते हैं। 
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केवलशञमावरण>>तीन' लोक व तीन कालके सव परदोर्धोको' केवल ' 
ब्रात्मीय शक्तिति एकसाथ रपष्ट जानने वाले ज्ञानको केवलज्ञान कहते हैं' भर 
जो केवलक्ञान प्रगट त होने दे उसे केउलज्ञाना वरण कहते हैं । 
दर्शनावरण--उसे कहते' हैं. जिसके उदयसे आ्रात्माका दर्शनगुण प्रगट 
त्तहो) ड 
दर्शनावरणकर्म की ६ प्रकृतियां हैं-- (१) चक्षुदंशंवावरण (२) भ्चक्षुर 
दर्श नाव रण, (६) भ्रवधिदर्शवावरण, (४) केवलदर्शनावरण, (५) निद्रा, (६) 
मिद्गानिद्रा, (७) प्रचला (५) भ्रचलाप्रचला, (६) स्थानगृद्धि 
चक्षुदंशवाव रण -चक्षुरिद्रयकरे विमितत्ें जो शान होता हैं उससे पहले 
होने वाले सामास्यप्रतिमासको" चक्षेदंर्शन कहते. हैं| उसे जो प्रगट न होने दे 
उसे चक्षुदर्शनावरण कहते हैः) 
प्रचकुदेर्शदावरण--बेत्रके पिवाय बाकी! इंख्िय प्रौर मनके निित्तप्े 
होतेवाले ज्ञानसे पहले जो सामात्य प्रतिभात है वह अचश्ुदंर्शनको प्रयंट व 
होते दें। उसे प्रचक्षुदर्शनावरण कहते हैं'। > 
अ्वधिदर्शनावरण--अवर्धिज्ञानसे पहले होनेवाले सामान्य प्रतिभासको 
अवधिदर्शन कहते हैं भौर जो पवधिदर्शन का श्रार्वरण करे, उसे अवधिदर्शना- 
चरण कहते हैं। 
केवलादर्शनावरण--कैंवलज्ञानके साथ साथ होनेवाले स्ामास्यप्रतिभासको 
केवलदर्दत कहते हैं भौर्र जो केवल दर्शनको प्रगट न होने दे, 'उसे के वलदर्शना- 
वरण कहते हैं। ह 
निद्रा (दर्दानावरराकर्म) उसे कहते है--जिसके उदय से नींद आवे । 
सिद्रानिद्रा उसे कहते हैं-“जिसके उदय सें पूरी तींद लेकर भी फि 
सो जावे । 
प्रचला उसे कहेंते हैं-“जिसके उदय से बैठे बैठे या कोई कार्य कर 
करते सोता रहे, भर्थात्‌ कुछ सोतां रहे कुछ जागती रहे । 
प्रचलाप्रचला उसे कहते हैं-जिसके उदयसे सोते हुए मुखसे लारे'बह 
लगे धर भंग उपांग भी चलते रहें । 


सपामगृद्धि उसे कंहते हैं-+जिसेके उंदयसे मींदमें ही अपनी शंक्तिसे बाहुर 
: कोई काम करते भर जग्रनेपेर मादुम भो ने हो कि मैंने क्या किया ? 
वेदनीयकंम उसे कहते हैंजिसके उर्दयर्स इंन्द्रियों के द्वारा इच्ियोंके 
, विषयका अनुभव हो । इससे जीव सुर या दुंखका वेदन करती है। 
वेदनीय्रकर्मके २ भेद हैं-- (१ सातावेंदनीय, (३) प्रसातविंदनोंय । 
सातावेदनीय उसे कहते हैं--जिसके उ्दयर्स इब्दियसुर्खरूप भनुभव हो । 
असातावेदनीमें उसे कहते है--जिसके उदय दुःलेहूप प्रनुभव हों । 
मोहतीयकर्म उसे कहते हैं--जिसके उर्दयसे मोह, सोेग और हेप 
उत्पन्न हो.। “ 
इसके मूल २ भेद हैं--(१) दर्शनमोहनीय, (२) चारिव्रमोहनीय । 
वेश॑नमोहवीय उसे कहते हैँ--जिसके उदयसे प्राध्मकिं संस्यस्दर्शन गुणका 
घात हो । 
चारिषमोहमीयें उसे कहते हैं-" जिसके उदयतसे प्रात्मोके चारित्र गुशाका 
घांत हो । । 
दर्शन॑मोहनोयके ३ भेद हैं-- (१) मिध्याख, (२) पंम्यश्मिध्यात्द, 
(३) सम्यक प्रकृति । 
मिथ्यात्व उसे कहंप्े हैं“ जिसके उर्देयसे मोक्षभ/र्गंका श्रद्धान न हो पके 
और शरीर भादि पर पदार्थमिं वे पर्यायमें प्रात्मबुद्धि हो। ._ 
संम्यर्डिभिध्यात्व प्रकृति ' उसे कहते है-- जिसके उदयसे मिश्र परिणाम हों, 
जिले न तो केवल प्रम्यकत्वकूप कह सकते है और ने फ्रेवल मिथ्योरत्वेखप कड़ 
सकते हैं.। 
सम्पकृप्रकृति उसे कहते हैं-“-जिप्तके उदयसे सम्यस्दशन का पूर्ण घात तो 
न हो, परन्तु उप्में चल मत प्रेगा़् दोष उत्पन्न हो ॥ 
चारित्रमेंहनीयके २ भेंद हैं+- (२ | कपोये, (२] नोकेपा्यं। |, 
कपाय के १६ भेद हैं-- १-४ प्रम॑त्ानुदंधी क्रोध, माव, साया, लोभ; 
५-प अप्रत्यास्योनीवरंस क्रोंप, मात, मोगा, लोभ ६-१२ प्रत्योस्थानावरणु , 
क्रोधष| माने; माय, लोग । १३:--१६ हमले क्रोए रेत, शांवां लोग । 
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नोकषायके ६ भेद है-- (१) हास्य, (२) रति, (३) प्रति, (४) शोक, 
(१) भय, (६) जुगुप्सा, (७) पु वेद, (८) स्त्रीवेद, (६) नपु सकवेद । 

श्रन॑तानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ उन्हें कहते हैं--जिनके'उदयसे 
आत्माका सम्यग्दर्शन प्रगट न हो व स्वरूपाचरणा चारित्र प्रगट-न हो । 

प्रप्रत्यास्यानावरण क्रोध, मान, माया, लोभ, उन्हें कहते।हैं-- जिनके 
उदयसे देशचारित्र प्रकट न हो पके । 

प्रत्यास्यावावरण क्रोध, मान, माथा, लोभ उन्हें कहते हैं--जिनके उदयसे 
सकल चारित्र प्रकट न हो सके । 

संज्वलन क्रोध, मात, माया, लोभ, उन्हें कहते हैं--जिनके उदयसे 
यधास्यातचा रित्र प्रकट ने हो सके। 

हास्यप्रकृति उसे कहते है-- जिसके उदयसे हंसी झावे । 

रतिप्रकृति उसे कहते हैं-- जिसके उदयसे इष्टविषयमें प्रीति उपजे । 

भ्रतिभ्रकृति उसे कहते हैं-- जिसके उदयसे श्रनिष्ट विषग्रमें द्ेष उपजे । 

शोकप्रकृति उसे कहते हैं--जिसके उदयसे शोक हो। भयप्रकृति उसे ५ 
कहते हैं--जिसके उदयसे डर हो। जुगुप्सा प्रकृति उस्ते कहते हैं--जिसके उदय 
से ग्लांति हो 

पुवेद उसे कहते हैं--जिसके उदयसे स्त्नीसे रमनेके परिणाम हों । 

स्त्रीवेद उसे कहते हैं--जिसके उदयसे पुरुषसे रमनेके परिणाम हो । 

तपुसकवेद उसे कहते हैं--जिसके उदयसे पुरुष व स्त्री दोनोंके रमनेके 
परिणाम हों । 

३ दर्शनमोहनीय, २५ चारित्रमोहनीय, सब मिलकर मोहनीय कर्मकी २५ 
प्रकृतियां हैं । 

श्रायुकर्म उसे कहते हैं--जिसके उदयसे. प्रात्मा शरीरमें रुका रहे । 

प्रायुकर्णके ४ भेद हैं--(१) तरकाप, (२) तियंगायु, (३) मनुष्यायु, 
(४) देवायु । 

नरकायु उसे कहते हैं--जिसके उदयसे ग्रात्मा नारक शरीरमें रुका रहे । 

तियंगायु उसे कहते हैं-जिसके उदयसे ,भ्रात्मा तियंज्चके शरीरमें रुक! रहे । 
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मनुष्यायु उसे कहते हैं--जिसके उदयते भातमा मनुष्यके शरीरमे एका रहे । 
देवायु उसे कहते हैं - जिसके उदयते प्रात्मा देवके शरीरमें रुका रहे । 
नामकर्म उसे कहते है--जिसके उदयसे नाना प्रकार के घरीर व शारीरक 
भावोकी रचना हों । 
भामकर्मके ६३ भेद हैं--गति ४, जाति ५, शरीर ५, आ्राज्जोपाग ३, 
/ निर्माण ३, वंधव ४५ संघात ५, संस्थान ६, संहनन ६, रुथश्श ८५, रफ्त ५, गंध २ 
बर्णो ५, झ्ानुपूर्ण्य ४, प्रगुरुलघु, उपधात, परधात, आतप, उद्योत, उच्छेवास, 
विहायोगत्ति २, प्रत्येकशरीर, शर्त, वादर, पर्योष्ति, शुभ, सुभग, सुस्वर, 
स्थिर, श्रादेय, यश्ःकीति, साधारणशरीर, स्थावर, सूक्ष्म, भ्रपर्याप्ति, भ्रशुभ, 
दुर्ग, दुःस्वर, भ्रस्थिर, भ्रनौदेय, प्रयशः कीर्ति, तीर्थकरप्रकृति । 
ग्रति (४ नरक तियंच मनुष्य देव) नामकर्म उसे कहते हैं---जिश्षके उदयमे 
नारक तिर्यन्न मनुष्य देवके श्राकार शरीर हो व इन गतिके योग्य भाव हो । 
जाति ।£ एकेच्िय, दीन्रिय, प्ीन्द्रिय, चतुरिच्धिय, परवेच्तिय) नामकर्म 
) उस कहते हैं--जिसके उददयसे गतियोंमि एक्रेन्द्रिय श्रादि साहश्य धर्म सहित 
उत्पन्ने हो । 
शरीर (५--प्रौद्ारिक, वैक्तियक, भ्राहारक, तैजस, कार्माण) नामकर्म 
उसे कहते हैं--जिसके उदयसे उस उस शरीरकी रचना हो । 
प्रौदारिक शरोर--मनुष्य तियंचोके शरीरको कहते हैं--जिमके उदयसे 
प्रौदारिक शरीरकी रचना हो, उसे भौदारिकशरी रनामकर्म कहते है । 
वैक्ियक शरीर-देव नारकियोके शरोरको (जो छोटा बड़ा, भ्रनेक प्रकार 
* किया जा सके) वेक़ियक शरीर कहते हैं, जिसके उदयसे वैक्रियक अरीरकी 
रचना हो, उसे वक्रियकशरीरनामकर्म कहते हैं। 
आहारक शरीर-आहारक कऋद्धि धारी प्रमत्त विस्त मुनिके जब कोई गका 
उत्तन्त हो या वदनाका भाव हो तब उन मुनिके मस्तकसे एक हाथका, <वेल, 
चुभ व्याघातरद्वित पुतला निकलता है और वह कैली, तीर्थकर आदिके दर्शन 
ऋर वापिस झाकर।मस्तकम समा जाता है, उस समय मुनिके शंका दूर हो 
जाती है उम शरीरको श्राहरकशरीर कहते है श्रौर गिमके उदयसे प्राह्रह 
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शरीरकी रचना हो, उसे भ्राह्ारकशरी रतामकर्म कहते है । 

त॑जसदरीर--जो तेज (कांति) का कारण हो वह तैजस शरीर है, जिसके 
उदयसे तैजस शरीरकी रचना हो, उस्ते तजतशरीर नामकर्म कहते हैं । 

कार्मणशरीर-- कर्मो के समुह या कार्यको कार्मणशरीर, कहते हैं---जिसके: 
उदयसे कार्मशशरीरकी रचना हो, उसे कार्मणणरोरनामकर्म, कहते 

पद्भोपाजु-- (३ भौदारिक, वेक्नियक भाहयरक़ भद्धीपाज़) वामकर्म उसे 
कहते है--जिसके उदयसे २ हाथ, रे पैर, नितम्ब, पीठ, हृदय, मस्तक इस 
प्राढों अंगोंकी व धाँखे, नाक, अ्रंगुलि श्रादि उपाज़ोंकी रचना हो । 

तिर्माणनामकर्म उसे कहते हैं--जिसुके उपय्ते, ठोक ठीक स्थान पर ठोक 
ठोक प्रमाणते अद्भ उपाज़ोंकी रचना हो । 

धन नामकर्म (५--भ्ौदारिक, वैक्रियक, ग्राहारक, सैजस, कार्मण) 

कहते है--जिसके उदयसे: उत शरोरोंके परमाणु झापसमें मिले रहें । 

संघात वामकर्स (१--अ्रौद्रोरिक, वैद्ञियक, भ्ाहरक, तैजस, कार्मण) 
उसे कहते हैं, जिसके उदयसे शरीरके परमाणु प्विचा छिढ़के मिले रहें। 

संस्थान नामकर्म (६--समचतुरक्त, न्यग्रोधपरिमंडल, स्वाति, वासत, 
कुब्जक, हुंडक) नामकर्म उसे कहते हैं। जिसके उदयसे शरीरक्ी आ्राकृति'वने,॥ 
समचतुरणसंस्थान नामकर्मके उदयसे गरीरकी श्राकृति विलकुल ठोक बचती है!। 

स्यग्रोघपरिमडल सरधान नामकर्मके उदयसे बड़के, पेड़की.तरह शरीरका 
आकार होता है.पभ्र्भाद्‌ नाभिसे नीचेके अग छोठे प्रौर ऊपरके अंग बड़े होते हैं 3 

स्वातिसंस्थान कामकर्मके-उदयसे शझरीरका श्राकार सांपफी बामीकी तरह 
होता है, अर्थात्‌ नामिसे वीचेके अंग बड़े प्रौर ऊपरके श्रंग-चछोटे होते हैं । 

वामनतंस्पान नामकर्मके उदग्रसे शरीरका श्राकार बौना होता है । 

कुब्जकसंस्थान नामकर्म उसे कहते हू. जिसके उदयसे शरीर कुबड़ा हो । 

हुंडकरसंस्थान-नामकर्मके उदयसे शरीरके श्रग उपांग खास शकलके नहीं 
होते व घुरे आाकारके बनते हैँ । 

हनन नानकर्म (६,वज्प॑भताराच, वद्धनाराच, नाराच, ग्रद्धंनाराच, 

कोलक, अरसंप्राप्तसुपादिका संहनन) उसे कहते है, जिसके उदयसे शरीरको। 
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हंडडी भ्रादिका बंधन विशेष हो । 

बच्भपंभनाराचसंहनन मामवर्म उसे कहते है, जिसके उद्यसे वेदन, पीशी, 
हेंद्डी बद्के समान हों । 

वजनाराचसंहनन मामकर्म उसे कहते है, जिसके उद्यंसे कीली गौर 

. हैंडुडी बच्चके समान हों । 
£ नाराचसंहनन नामकर्मः उसे कहते हैं, जिसके उदथसे हडिंडंयोंमें कीली 

नगी रहती है। 

ग्रद्धनाराचसंहनन नामकर्म गधे! कहते है, जिसके उद्यसे हडिडयोकी 
संधियाँ प्राणी कौलित होती हैँ । 

कीलकसंहतन नासकर्म उसे कहते हूँ,, जिसके उदय हृड्डियोंकी संधियां 
कौलों से मिली हुई रहतो हैं। 

श्रस॑प्राप्युपाटिकासंहननः नौमकर्म उसे! कहतें! हैं! जिसके उंदयसे थुंदी-- 
जुदी हृड्डियां नतोंसे वंधी हुई रहती हैं। 

स्पर्ध-- (स्िग्प, रुक्ष/ शीत; * उष्ण, मुदु, कठोर सघु,' गुर) नामंकर्स 
उसे कहते हैं, जिसके उदयसे शरोर में प्रतिधियत स्पर्श' हो | 

रत-(५-अम्ल: मधुर, कद, तिक्ता कपायित,)' भामकर्मे उसे कहते हैं 
जिसके उदयसे' शरीरमें। प्रतितिपत रंस हो । 

गंध-२, सुगंध और दुर्गंप) नामकर्मा उठे! कहते हैं, जिस' के: उदयये 
भरीरमें प्रतिनिनियत यंत्र हो । । 

वर्ण-(५, हृष्ण, नील, पीते, रक्त, स्वेंत,) नामकर्म उसे! कहते है' जिसके 
उदयसे शरीरमें प्रतितियत वर्ण! (रूप) हो। 

प्ानुपुर्व्य-(४, सरकगत्यानुपूर्व्य, तिर्यग्गत्यानुपूर्व्य, भनुष्यमत्यामुपुर्वर्ण, 
देवगत्यामुपर्ध्य) नामकर्म उसे '' कहते हैं, जिसके 'उदयें 'विग्रहंगतिमे आ्रत्माके 
प्रवेश पूर्ण शरीर के प्राकारको 'घारण करें। 

प्रगुरलधु नामकर्म-उसे/कहतहैं। जिसके 'उदर्यस्ते न'ततो लोहेके गोलेके 
समान भारी शरीर हो और न आफके तुलके समान हल्का शरोर॑ हो प 

उपधात नामकर्म-+उ कहते हैं जिसके! उदयेसे/ अपने ही पाते करने 
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उपभोगका कारणभूत एक शरीर हो । 
स्थावरनामकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे पृथ्वी, जल, अ्रग्नि, वायु, 
वनस्पतिमें जन्म हो । है 
दुर्भभनामकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे रुपादिक गुण सहित होनेपर 
भी दूसरोंको भ्च्छा न लगे। 
हु स्वस्तामकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे स्वर प्रच्छा न हो । 
प्रशुभनामकर्म-- उसे कहते है जिसके उदयसे शरीरके प्रवयव सुन्दर 
नहों। ४ 
सुक्ष्मनामकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे ऐसा सूक्ष्म शरीर हो जो न 
स्वयं दुसरे शरोरसे रुके न दूसरोंको रोके । 
प्रयर्याष्तितामकर्म-- उसे कहते हैं. जिसके उदयसे एक भी पर्याध्षि पूर्ण 
न हो और मरण हो जाय । 
- प्रत्थिरवामकर्म --उसे कहते है जिसके उदयसे शरीर के धांतु, उपधातु 
अपने श्रपने ठिकाने न रहें । 
अनादेयतामकर्म -- उसे कहते हैं जिसके उदयसे कान्ति रहित शरीर हो । 
ग्रयश:कीतिनामकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे ग्रपथश ग्रौर 
प्रकीति हो । ; 
तीथैकरनामकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे विशेष प्रतिशय सहित 
ग्रहँत हो । है 
प्ंतानक्रमसे चले आये जोवके ग्राचरणको गोत्रकर्म कहते हैं । 
गोश्रकर्म के २ भेद हैं-- (१) उच्चगोत्र, (२) नीचगोम । 
उच्चगोम्रकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे जीव लोकमान्य कुलमे देह 
देह धारण करे । 
, नौचगोनकर्म-- उसे कहते हैं जिसके उदयसे प्ीवलोकनित्ध कुलमें देह 
धारणा करे। 
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अन्तरायकर्म 


अन्तरायकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे दाम आदिमें विध्य हो। 
अन्तरायकर्म के ५ भेद हैँ--(१) दानांवराय, (२) लाभान्तराय, (३) 
भोगान्तराय, (४) उपभोगांतराय, (५) वीर्यान्तराय । 
दानास्तरायकर्म--उसे कहते हैं लिस्तको उदयसे दानमें विध् हो । 
लाभान्तराय --उसे कहते हैं लिम्तके उदयसे लाभ ने हो सके । 
भोगात्तरायकर्म --उसे कहते हैं जिसके उदयतसे भोग ने कर सके । 
उपभोगांत्तरायकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे उपभोग न कर सके । 
वीर्यान्तरायकर्म--उसे कहते हैं जिसके उदयसे शक्ति प्रयट व हो सके 


घातिया और अधातिया 


८ कर्मों से ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहसनीय और प्रस्वराय“इन चार 
कर्मोको घातिया कर्म कहते हैं भौर वेदनीय। आयु, नाम व योत्न-इन चार 
कर्मोको अधातिया कर्म कहते हैं। 

घातिया--जों आात्माके ज्ञान, दर्शव, सु, शक्ति, ग्रुण को घाते वे 
धातिया कर्म है । 

अधातिया--जो आत्माके गुणकों तो व घातें, परन्तु घानने के सहायक 
घरोर प्ाविकी रचना करादें, वे प्रधातिया कर्म हैं।- 

२६-पुनजन्म 

यह जीव एक देहसे वियुद्ध होनेके वाद दूपरें देहकों ग्रहएा करता है या 
नहीं ? इसमें अनेकोंको संशय हैं। कितने' ही लोग तो इस पुरर्जन्मका हृढ़तासे 
विग्येव करते हैं भ्ौर कितने हो लोग पृनर्जत्मक्ो परम्परासे चलो आई हुई 
बातकों कहलेते हैं, सुन लेते है व पत्थर भी कर देते है, किसतु असतःअ्रमाणी- 
भूत नहीं कर पाते । जीवका पुन्जस्म होते! है. याने देहात्तरकों घारण करता 
है, इस सम्दन्ध्म ये ये प्रमाए हो सकते है । 

(१) जो सत्‌ होता वह कभी नष्ट नहीं होता तथा अपने आपमें उत्पाद 
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च्यय करता हुथा रहता है यह भली भांति प्रत्यक्ष, युक्ति एवं स्वानुभवसे सिद्ध 
है। भ्रात्मा भी सत्‌ है, वह एक देहके छोड़नेके,वाद नष्ट हो जांता हो यह तो 
हो नही सकता, भव रहता किस स्थितिमें है ? यही समभुनेकों रह जाता है। 
यदि यह जीव वोतराग, निर्दोष, केवलज्ञानी, परमात्मा होगया होता तब तो 
यह केवल ग्रदरोर सिद्ध हो जाता, किन्तु जो जीव राग द्ेष्सहित ही रह फर 
मरण करते है, वे इस रागह्रेष भ्रवस्थामें रहनेदाले देहवन्धनकी तरह आगे भी 
देहवन्धममें रहते हैं। इसीको पुनर्जन्म, देहान्तरध।रण, पुत्रागमन, नवृभवग्रहण 
प्रादि कहते हैं। 

(२) किन्‍्हीं किम्हदीं बालकों श्रादिको पूर्व॑जन्मस्मरण (जातिस्मरण) हो 
जाता है, यह वात भी समभनेमें भाई हुई है। 

: (३) यहाँ उत्पन्त हुआ बालक बिता हो समझाये बताये कंसे माताके स्तन 
को घूसने लगता है, दृधकों गलेसे निकालता है भ्रादि बात पू्व॑जसक्रे संज्ञा 
पंल्कारकों सिद्ध करतों है । 

(४) कोई बालक थोड़ा सिखाये जानेपर भी बहुत प्रीख जाता है भौर 
कोई बालक बहुत सिखाये जानेपर कम सीख पाता है व कोई सीख ही नही 
पाता है। ये भेद जीवके पूंवेजस्मके संस्कार व योग्यताओंकी बद्ताते है, जिससे 
पुररज॑न्म सिद्ध होता है । 

इत्यादि प्रमेक युक्तियों भौर प्रनुभवोंसे पुनर॑न्म सुप्रतीत होता है। 

जीव एक देहसे निकलनेके वाद दुसरे देहको कितनी जल्दी ग्रहरा कर लेता 
है ? इसका मामान्यरूपसे तो यही उत्तर है कि जितने जल्दी हो सकता हो 
उतने जल्दी ग्रहण कर लेता है, क्योंकि यह जीव अपने प्रचार विचारोंके कारण 
एसही जस्ममे उन सब कर्मोका भी बन्ध 'कर लेता जो धगले देह, विचार, कु, 
दुःखके निमित्तभूत होते है । (बह जल्दीसे जल्दी समय कितना है ? उत्तर-- 
जब हम एटम । सुक्ष्म स्कन्ध) को देखते हैं फि इतनी "दर तगतिसे जाता है तब 
णक परमाणुकी दतगतति तो एक क्षण (समय) में लोफके एक छोरसे दूसरे 
छोर तक पहुंच जाता पिद्ध हो छुका है भौर जीव जो कि परमासुमे भी सूक्ष्म 
है, वोंफि यह अमुर्त है; वह भी एक समयमें लोकके एक छोरसे दुसरे छोर 
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तक जा सकता है इस भौतिकश्वरीर्से निकलनेके बाद। इससे सिद्ध होता 
है कि जीव एक समयमें ही देहारन्तरघारणके स्थानमें पहुंच जाता है । यदि कोई 
न्मस्थाव ऐसा हो कि कहीं जीवकों मुड़कर -जाना पड़े क्योक्ति स्थूल शरोर 
रहित जीव दिद्यासेसाम ने व्शाकी ४२ ही जाता है तो भ्रधिकसे अधिक प्ीन 
समय बांद जम्म धारण कर लेता है, क्योकि लोक इसी श्राकारका। है जहां ऐसे 
जीवको मुड़कर भी जाना पढ़े तो ३ से श्रधिक मोड़े हो ही नहीं सकते । . 
कितने ही लोगोंकी घारणा है कि जीव १२- १३ दिन तक नवीन देह 
धारणकी खोजमें परेशान रहता है। यह भ्रम ग्रथवा स्वाथंकी ही बात है। 
स्वार्थकी तो यह बात है कि लोकोंकी यह घारणा बन जाय कि १३ वें दिन 
जब तक लोगोंकों खूब न खिला दिया जाय तब तक मृत जीवका ठिकाना नहीं 
लगता । भ्रमकी वात तो स्पष्ट है। मरतेके वाद तो क्या जीवनमें भी किसीके 
कुछ करनेसे किसी भ्रन्यकों दानफल या सुख नहीं मिल जाता। भन्य भवमें 
“जाकर यह जीव अपने पूर्वालित कमके उदयके अनुसार व अपने परिणामके 
अनुसार फल्न प्राप्त करता रहता है। मे 
जत्र यह जीव सरण करके दूसरे भवमें शरीर धारण करने जाता है तव 
पूर्ण शरीर तो छुट गया व मवीन शरीर मिला नहीं। इस बीचके रास्तेमें सूक्ष्म 
शरीरके साथ जाता है । जन्मस्थानपर पहुंचनेपर दूसरे शरीरके योरयथ प्रमा- 
णुवोंका तुरंत ग्रहण कर लेता है, परन्तु उसमें जब तक वृद्धि और रचना नहीं 
होती तब तक वह शरीर अपर्याप्त कहलाता है । कितने ही पापी जीव ऐसे हैं 
कि श्रपर्याप्त घरीरमें हो मरण कर पुनः दूपरा शरीर ग्रहण करते हैं, फिर 
ग्रपर्याप्त शरीरमें ही मरणकर दूसरा शरीर ग्रहण करते हैं, ऐसा कई बारों तक 
होता है। किन्हींका प्रवन्‍्तकाल तक भी होतार हता है । ऐसे जीव लब्ध्यपर्यासक 
कहलाते हैं, किन्तु जो लब्ध्यपर्याप्तक नहीं किन्तु निदृं त्यपर्याप्तक है, वे भ्रपर्याप्त 
शरीरमें मरण नहीं कर सकते हैं। थोड़ेहों देर बाद अपर्याप्त शरीर पर्याप्त हो 
जाता है, फिर पर्याप्त शरीर यथायोग्य किसी समय मरण करते हैं । 
यह जीव प्रनादिकालसे श्रनन्तानन्तों पुनर्जन्म करता चला आया है, फिर 
जी जि जन्ममें पहुँचता है उस ज+-के समागमर्मे प्राप्त चीजोंको आत्मा मानता 
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है न प्रपता मानता है। यही मान्यता पुनर्जन्मोंके होते रहनेमें कारण पड़ती है। 
पुमर्जन्मके उच्छेदका उपाय इप्से उल्ठों है। जो प्राप्त समागम है शरीरादि उन्हें 
प्रात्मा नहीं मानता, किन्तु आ्रात्माको भिन्‍न चैतन्यस्वरूप रूप मानना झौर शरौर 
की पुदुगल स्कत्घ मालवा, प्रात्मस्ते भिन्‍्त समझता तथा धतादि द्रव्यकों भ्रपना 
नहीं मानना--यह सब पुनर्जन्मके उच्छेद्का उपाय है । 

जीव तो अमर है, पुदूगल भी श्रमर है, अ्सतुका उत्पाद किस्तीका नहीं 
होता है $िस्तु, प्रारब्वश शरीखगंणाके स्करत्धोंमें जीवेका एकक्षेत्रावगाहसे 
रहना भौर पुराने शरीखगंणाके स्कत्पोंका सम्बन्ध छोड़कर नये शरोरवर्गंणावों 
के सकत्धोंका एक क्षेत्रावगाहरूपसे सम्प्रन्ध करना - इसे पुनरजेश्म कहते हैं । 

जीवका पुनर्जत्म होता है। श्रतः परिशामोंकी निरन्तर प्तावधानी रखना 
प्रात्माका कतंव्य है। पाप परिणामोंमें न वसना तो सदृगतिक्ता उपाय है प्रौर 
पाप परिशामोंमें वसता प्रसदृधतिका उपाय है। जीवको विभूति पापपरिणामका 
झगाव है व जीवकी दरिद्रता पपपरिणामकी संभूति है। पप्परिणाम होनेको 
सबसे वड़ी श्रपत्ती हानि समझे ओर पापोदय होनेपर होनेवाली विपृत्तिमें 
स्पृभावमहिमाके परिचयके बल़्से समताभाव धारण करे। ये ही परिशाम 
दुग्गंतिसे वचानेवाले हैं प्र्यातु पापयोगियोंमें पुनर्जन्म ने हो श्के ऐसी रक्षा 
करने दाले हैं । 


॥ 





२७-काल रचना 

' काल (समय) व्या किसके द्वारा रचा गया है ? ऐसी कह्यता भी ज़िस्ोके 
श्राज तक नहीं हुईं । जो भाई ऐश्वा आ्राशेय रक्ते हैं कि जीव शौर भौतिक पदार्थ 
किसी एक समर्थ चेतन (ईव्वर) द्वारा रचे गये हैं, उनका भी समय रचे जानेके 
बाबत प्रभिप्राय नहीं हो सकता । समय वया है यह बात सभी मनुध्योंके चित्तमें 
स्पष्ठ समझें भ्रा रहा है और वह इस छझपसे सम्रकमें भरा रहा है कि सेकिण्ड, 

मिनट, घंटा, दिन, सप्ताह, माह, वर्ष भ्ादि समय ही तो हैं। 
इस सम्बनस्धमें नैयायिक, वैजेषिक ध्रादि अनेक बस्धुप्रोंचे काल नामक पदार्थ 
शाना है और जैनदर्शनमें कालनामक द्वव्य असंस्यात माने हैं जो कि लोकके एक 
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एक प्रदेशपर एक एक हैं। उनका एक एक समय (क्षण) के रूपमें होता है । उन 
परिणमनों (समयों)के यथायोग्य समुदायकों सेकिण्ड, मिचट, घंटा, दिन, 
सप्ताह, माह, वर्ष आ्रादि कहते हैं । 

यह काल कवसे चला श्रा रहा है? इसपर विचार करें तो ऐसा कहीं टिकाव 
ही नहीं हो सकता कि लो भ्रमुक दिनसे पहिले तो काल (समय) था हो नहीं । 
कालकी कोई ग्रादि ही नहीं। काल अ्रनादिकालसे हैं और अनस्तकाल तक 
रहेगा । इसका कभी भ्रन्त ही नही होगा । 

बस्तुतः काल सर्वेदा एक समान ही है, परन्तु जिस जिस कालमें जीवोंका 
व भौतिक पदार्थोका परिणमत विभिन्न विभिन्न देखा जाती है उस उस कालको 
नाना संज्ञाओोसे संज्ञित करके कहा जाता है। आज जी समय व्यत्तीत हो रहा 
है वह जीवोंके बल, ध्ुद्धि, शरीर, पुण्य प्रादिकी उत्तरोत्तर हीनतामें बीत रहा 
है। यह होनता कुछ काल तक भोर चलतों रहेगी । भ्रात चिरकाल तक हीनता 
चलतो रहे यह नहीं हो सकता क्योंकि ऐसा होनेसे तो शव भ्णुभात्र रह जायगा 
और फिर उसका भी लोप हो जायगा। इससे यह क्षीणता कुछ समय तक 
श्रौर चलेगी । परिणाम यह निकला कि उभके बाद फिर जीवोके देह बुद्धि, 
बल, पुष्यमे वृद्धि होती चलेगी । इसी प्रकार यह क्षीणता कुछ पहिलेसे चली 
आरही है। यह क्षीणता प्रास्भसे चली श्रा रही है यह नहीं माना जा सकता 
क्योंकि ऐसा मानमेसे सर्व महत्ता, प्रनवकाश; स्वरृूपाभाव झादि अनेक दोप 
आते है। परिणाम यह निकाला कि यह हानिप्रवाह कुछ पहिलेसे चल रहा है । 
इससे पहिले वृद्धिप्रवाह था। इस तरह कालचक्र दो भागोंमें वट जाता है-- 
(१) वृद्धिकाल, (२) हानिकाल । जैनदर्शंनमें वृद्धिकालका नाम उत्तपिणीकाल 
कहा है भौर हानिकालका नाम झ्वसर्पिणोीकाल कहा है तथा एक वृद्धिकाल व 
एक हानिकालके समुदायका नाम कह्पकाल कहा है। अबसे पहिले अमस्तों 
दल्पकाल व्यतीत हो गये व अनस्तों कल्पकाल व्यतीत्त होंगे व होते रहेंगे । 

वीतराग महपियोने अपने दिव्यज्ञानसे बत्ताया है कि अबमे पहिले गुजरा 
हुआ हानिकाल लम्बा है ,औरौर श्रागेका हानिकाल उससे थोड़ा है। हानिकाल 
की ६ जातियाँ हों तो उनमे यह प्रांचती जाती है और दृःखपूर्ण होनेसे इसे 
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दुःखभा कह सफते हैं। अब सोचे इस दुःखमाके बाद श्रतिदुःखमा याने 
दुःखमादुःखमा भ्रावेगा श्रौर उसके भ्रन्तमें हानिकाल समाप्स हो जावेगा । इस 
समय ऐसा प्रलय होगा कि सर्वविध्वं्त तो नहीं, किन्तु श्रधिकाधिक प्राशियोंका 
विध्च॑ंस, हो जायगा । इसके पश्चात्‌ वृद्धिकालके प्रारम्भमें श्रमेकों सुवृष्टियां 
होंगी श्रौर फिर सब प्रकारकी. वृद्धियाँ होने लगेगी। वृद्धिकाल का पहिला काल 


न 
दुःखमादुःखमा, द्वितीयकाल दुःखमभा; तृतोरकाल दुःखमासुखमा, चतुर्थकाल 


सुखमादुखमा, पच्चमकाल सुखमा व छट्टाकाल सुखमासुखमा होगा | हानिकाल 
का पहिलाकाल सुखयुखमां, द्वितीयकाल सुखमा, तृतीयकाल सुसभांदुःखमा, 
चतुर्थंथाल दुखमासुखमा, पञचमकाल दुःखमा, छट्टा काल वृः्खमोदुःखमा होता 
है। वतंमानमें दुःखमानामक पम्चमकाल चल रहा है। .' 

वर्तमान, हातिकात (झ्रवसपिणीकाल) के पहिले काल (सुखभासुखभा) में 
अधिकाधिक भोगोंका समागम था, द्वितोयकाल (सुख्त॒मा) में मध्यमरूपसे भोगों 
का समागम था, तृतीयकाल (सुखभादुःख़मा) मे जघन्यरूपसे भोगोंका समागम 


| था। इन कालोंको सततयुग, द्वापर, त्रतायुग भी कहा जाता है। इन तीमों को 


भोगभूमि भी कहते हैँ । यहाँ ' तक तो कुछ भी व्यवसाय किये बिना सहज ही 
भोगोंका समागम रहता था । इसके भ्रन्तभागमें भोगसामग्रियां कम होने लगीं, 
विच्छिन्त होते लगी शौर भी प्रनेकों घटनायें घटने लगीं तब क्रमशः १४ मनु 
होते हैं जो प्रजाजनोंको सकटहौरी उपायोंको बताते रहते हैं। १४ वें मनु 
तामि राजा थे। इसके पुत्र ऋषभदेव थे। इनके कालमें खाने, पीने, रहने, 
कमाने झादिकी सर्वाधिक समस्‍यायें भ्राईं उस समय प्रजाजन नाभिराजाके पास 
आते, उन्हें नामिराजा ऋषभदेवके पास भेज देते। क्पमदेव उन तब 
समस्याश्रोका हल कर देते थे। इसों कारण ऋषभदेवके प्रति प्रणाजनोंमे सृष्टि 
कर्ता माने जानेकी झूढ़ि हो गई थी । 
ऋषभदेध तृतीयकालके भ्न्तमे हुए श्रौर चतुर्थकालमें काफी दिनों तक रहे 
पश्चातु निःसद्भ होकर ज्ञानयोगवलमे निर्माणकों प्राप्त हुए। चतुर्थकाल 
(वुःखमासुखमा); पञ्चमकाल (दुःवमा), पष्ठकाज् (दुःखमादु:खमा) इन तीनों 
कालोंकों वलियुग, करयुग भ्रथवा वर्भभूमि कहते है। इस कर्ममृमिके प्रथम 
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' प्रसिद्ध परम पुरुष ऋषभदेव थे | जो कि वेदोंमें परम उपास्य, भागवत अ्रध्टम 
अचत्तार व जैनदर्शनिर्में इस अवसपिणीकालके प्रथम तीर्थद्धुर थे। इनके पदचात्त 
भरतचत्ती, वाहुनलि कामदेव , ,प्रकंकीति, सतयश्, बलाडु, संस, रितेज, 
महावल, अतिवल, अमृत, सभद्र, सागर मद्र, शक्षि, प्रभृततेज, तपवल, प्रतितरीय, 
सोभयञ्ञ, सौम्य, महावत्ष, भुजवलि, नि, विनिसि, रलमाली, रत्तरय, रत्त- 
चित्र, चद्धरथ, वज्रम्घ, विजर्॑स्ट्र, वत्जाहु, वजधुन्दर, विद्य हुस्ट्र, विंद्य देग,' 
प्रद्वायुध, पद्मतामि, पद्चरथ, विहयाव, पिहुप्रभ, ' शशाह्डु, चद्धाडू, चंद्रशेखर, 
इस्र रय, चक्र, चक्कादुय, पन्रतज, मणिरय, पूर्ण वद्र, वहिजटी, घरणीषर, 
त्रिदेशगय, जितशयु, अ्रमितनाथ, सागरवक्कनी, मींमरथ, भपोरव, सुलोच॑न, 

हेख यनत, पूर्णमेघ, मेघबाहन, उदविरक्ष, भानुरक्ष, महारत्, राक्षत, ग्रादित्य 
गति, सुग्रीव, हरिप्रोर, मानुगति, इत्र, इसपर; पति, इच्धजीव, भातु, मु ररी, 
भौम, मोहन, विहृत्रिक्ा, चामु'ड, भीण्म, अरिसन, निर्वाणक्ति, अहुंद्भक्त, 
ब्रतुत्तर, लेक, चंद्र, वृहदृग वि, चन्द्रावर्त, महा रत, मेबध्वान, घतअम, कोतिधवल, 
विद्यू ल्लेश, सुकेश, माली, सुभाली, र्तक्षदा, रावण, विभीषण, मेधवाहन, 
इन्द्रजीत, कुम्भकर्ण, . सहसार, इच्ध, ग्तीर, श्रीकष्ठ, अमरप्रम, महोदधि, 
प्रतिवन्ध, किहकंघ, सूपरेग, वाली, सप्रीव, नल, नील, प्रह्माई, वायुकमार, 
हनुमान वजाज्भूवनी, मधवा चक्रो, सनत्कुमार, शांन्तिनाथ, कुत्धुनाथ, भ्रनांध, 
सुभूम, मह्षपण, हरिषेण, मुनिसुव्रतताथ, जयसेन, नमिनाथ, क्रह्मदत्त, तिपृष्ठ, 
हिपृष्ठ, स्वयंभू, पुरुषोत्तम, पुरुर्षातह, पुण्डरीक, दत्त, लक्ष्मण, कृष्ण ये नारायण, 
प्रचल, विजय, सुन, सुदर्शंत, नंदिमित्र, नंदिष तर, राबव, वलदेव ये ६ 
चल्नभद्ठ, सुत्रत, दक्ष, एजावद्ध ने, श्ीवद्ध ने, श्रीवृक्ष, संजयंत, कुशिम, महारथ, 
पुनोम, वासवकेतु, जबके, भामंडल, सीता, वसुदेव, समुद्रविजय, नेमिताथ, 
चल्देव, धीकृष्ण, प्रदू स्‍्त, शंबरु, युधिष्ठर, भीम, प्जुन, तकुल, सहदेव, 
दुधोधनादि, ब्रिजय, सुदेल्मन्यु, वद्वाहु, पुरंदर, कीतिधर, .सुक़ौशल, स्ौदास, 
ब्रह्मर॒ध, सत्यरथ, पृषुरण, पयोरथ, , दहरथं, सू्यरथ, रविमन्यु, शतरथ, 
द्विदरथ, सिहदमस, हिरण्यकश्यप, पुजस्थल, कक्षस्थल, रघु, अनार५य, 


ई शरय, राम, लक्ष्मण, भरत, शन्रुघ्त, -अ्नद्ध लवण, . मदनाडं श, « पादव नाभ, 
ह 5 
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महाव . , गौतम, सुधर्मादाथ, जम्बृस्दामी, विप्तु, नन्दिमित्र, अपराजित, 
गोन्द्वन, भद्रवाह, विज्ञाखाचार्य, प्रोष्टिल, क्षत्रिय, जयाचार्ये, नागाचार्थ, 
घरपंपाचार्य गुणाधराचार्य, पृष्ठ, भूत्वलि प्रार्यमक्ष, नागहस्ती, यतिवपभा- 
चार्य, कुन्दकुन्दाचार्य, समत्तमद्र, कातिकेय, सिद्धसतेन, भ्रकलझूदेव, पाचकेदारी, 
विद्यानंदी , नागाजु न, धर्मकीरति, जरंथुर्त, कनपयूशस, लाभ्ौत्जे, पाइघागोरस, 
रोभलुम, सुलेमान, याश्रो, कित्जे, श्ररस्त, सुकरात, सिकन्दर, सैल्युक, चर्ध- 
गुप्त, चाणवय, विक्रमादित्य, शाहंताह, विन्दुसार, भ्रशोक, शहाबुद्दीन, सिकंदर, 
कातुवउद्दीन, चगेजसां, तैमूर, विलियम, वात्रर, प्रकबर, जहांगीर, श्ौरंगजेव, 
पृथ्वी राज, नानक, थिवाजी, प्रताप, भामाक्षाह आदि अनेकों राजा महाराजा, 
विद्वान व योगी हुए । | 

कालवश सभीको झरीर छोड़ना पड़ा | कोई तो शरीर छोड़कर मुक्त 
हुए, कोई स्वर्ग गये, कोई नरक गये, कोई पश्चु पक्षी झादि हुए। यह सब 
भ्रपने झपने भ्रजित पुण्य पापका फल है श्रथवा धर्मका फल है। जीव कैवल 
* अपने परिणाम ही कर सकता है प्रन्म किसी पदार्थके किसी भी प्रकारके 
परिणमनको नहीं कर सकता, विन्तु मोही जीव कल्पनामें प्रपनेको परका 
कर्ता मानकर अपना काल अर्थात्‌ पर्याय मलिन बनाता है। परिणाम मलिन 
हुए तो उसका काल ही मलिन हुप्रा । जिसके परिणाम उज्जवल हुए उतका 
काल ,भी उज्ज्वल हुआ्ना। कांत वस्तृत: प्रत्येक पदार्थका श्रपना प्रपना 
परिणमन है। इसलिये काल सभी पदाथोके पीछे लगा हुम्रा है। पदार्थ है 
तो काल भी उसके श्रनादिसे है श्ौर श्रवन्‍्त काल तक रहेगा । 

की सामूहिक इत्र पहिले प्रतिक्षण उत्ततिका काल था। अब प्रत्ति- 

क्षण भ्रवन तिका काल है । हे 

क़मशः वृद्धि हानिके ये काल परिवर्धन इस भरतक्षेत्रोमें तथां ऐसे ही 
ग्रन्य भरतक्षेत्रोमें व ऐरावत क्षेत्रोके श्रार्यक्वप्डमे होते है । वादी स्थानोंपर 
जहां जता बुछ प्रवत्तमान है वही प्रायः बना रहता है । 

कालकी पर्याय समय है। उनके कितने समृहोंमिं वया क्‍्यी व्यवहार 
होता है? यह दिखाया जाता है-- 
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एक परमांणुके एक आकाशप्रेदेशसे दूसरे प्राकाशप्रदेशमें मंदगतिसे बानेके 
कालकों समय कहते हैं। ' 


जघन्ययुक्तासंस्पात समयोकी- ६ श्रावलि' 

संस्यात श्रावलियोंका- १ उच्छवास उपर चआ) २ 
१४५ -_ 

७ उच्छ्वासोंका- ६ स्तोक (५ ---- सेकेन्ड) 


७ स्तोकों का- १ लव (२७------ सेकैण्ड) 


३५॥ लबोंकी- १ वाली प्रर्थात्‌ घड़ी (२४ मिनट) ' 
. २ वालोका- १ मुहूर्त (४८ मिनट) | 
३॥ मुहूर्तका- १ प्रहर , 
प. प्रहरका-. ६ भहोरात्र नर्धात्‌-१ रातदिन 
॥ अ्रहोराज्का- ६ पक्ष 
. , रेपक्षका- ९ मास. 
२ मासकी- १ ऋतु 
“३ ऋतुका- १ श्रयत 
. - रे अयनका- १- वर्ण 
- ५ वर्णका- १ युग ५ का, 
१६८०००० युगका धर्थात्‌ प४ लाख वर्णका- ६. पुर्वाजू 
प४ लाख पूर्वाज्धका- १ पूर्ण " 
८४ लाख पूर्णका- १ नयुताऊुः 
- घ४ लाख तयुताज़ुका- १ नयुत॒ 
५४ लाख नयुतका- १-कुमुदाज़ू 
८४ लाख कुमुदाज़का- ९ कुमुद “- | 
: , पढलाख कुंमुदका- २ पद्धाजू । 5४ लाख पद्माज़ुका- १ पत्म॥ 
पड लाख पद्म का- १ नलिनाडु । पढे लाख वलिनाजुक्रां+ १ नलिने । 
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घड़े लाख नलिनफा- १ फमलाज़ू । ८४ लाख कमलाजुका- १ कमल | 
ह४ लाख कमलका- १ चुट्लाडु । दे लाख भुटिलाज़का- ६ भुटित । 
८४ लाख दुष्टितका- ६ प्रट्टाजु | ८४ लाख भ्रट्टाज़ुका> १ भट्ट । 
८४ लाख प्रटटठका- १ प्रममाज़ । ८४ लाख प्रममाडुका-- १ प्रमम ! 
पह लाख प्रममका- $ हाहाजू । ८४ लाख हाहाजुका- १ हाहा 

यह लाब हाहा फा- (हुह्मज़ू । ५४ लास हृहाजुका- १ हह। 

८४ लास हूहुका-  लताडू ।,5४ लाख तताजुका- १,लता। 

प४ लाख लताका--१ महालताजु । ५४ लाख महालताजूका--१ महालता। 
८४ साख महालताका- (६ श्रीकत्प। पड़े लाख श्रोकत्पका- | 
हस्तप्रहेलित । ८४ लाख हस्तप्रहेलितका- १ प्रचुलप्र। 

संख्यात अचलप्रोंका १ उत्कृष्ट संस्यात । इसके ऊपर प्रसंत्यात्त व 


भरसंस्याध्ोफे ऊपर भनत्त प्रात है। डिनका फ्रम इस प्रकार है- 

..._ जमम्पपरीत्तासंस्यात, मध्यपरीतासंस्यात, उत्कृष्ट परीत्ासंख्यात । 
जपन्ययुक्तासंस्यात, मध्यमयुक्तासंस्प।त, उत्क्ृष्टयुक्त/संस्योत्त । जधन्य अ्रसख्या- 
तासंस्यात्त, मध्यम भ्रसंख्यातासंस्थात, उत्कृष्ट भ्ररांस्पातासंस्यात, जधन्य 
परीतानस्त, मध्यम परीतानन्त, उत्कृष्ट परीतानत्त । अपन्य युवतानन्त 
भध्यम युवतावन्त, उत्कृष्ट युवतानन्त । मध्य अनन्तानत्स, मध्यम प्रवतानेंत, 
उत्कृष्ठ प्रनन्तानन्‍्त । भंगवानका ज्ञान (केवलज्ञान) उत्हृप्टम नन्‍्तानन्‍्त प्रमाण है 
प्र्थाद्‌ केवलज्ञानके भ्रविभागप्रतिच्छेद उत्कृष्ट प्रनन्तानन्त है। जिसका विवरण 
यह है कि जपन्य प्रंनन्तानन्तकों ३ वार वगित संवर्गित करके उसमें सिद्ध जीव, 
नियोदराशि, प्रत्येक वनस्पति, पुद्गलराशि, कालके समय, प्रालोकाकाशके 
प्रदेश-ये ६ राश्षियाँ मिलाकर उत्पन्त हुई । राशिको फिर ३ वार वगित् संव्धित 
बोरके उप्रमें धर्मद्रव्य भर ध्रधर्मद्रव्यसस्तन्धी गुरुनघु गुणके अविभागए तिध्देद 
मिलाकर जो तबम्ध हो उस महाराक्षिकों ३ वार वित्त संवर्गित फरे जो 
जव्य हो उसे केवलशानके अ्विभागतिच्छेंदोंमे से धाबे 'जी शेष हो उसे 
कैयजज्ञानमें मिला! देवे, इस अकार जो राशि हो, वह उत्कृष्ट अनन्दान्त है । 
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२८-लॉफिरचना 
: अनेकों प्राची आंग्रन्योंमे भरतक्षेत्र, जम्बूद्ीप, ुमेर्पव॑त, प्रार्मेेप्डकी 
चर्चा श्राई है, किन्तु आजकी इन्द्रियसाध्य प्रशालीम १०--१३ हजार गज मोल 
के विस्तार वाली दुनियां मानें जा रही ।' मानें, परन्तु ये अस्वेपक भी मानी 
हुई दुनियाँसें श्रधिक भ्रंघिक रथल पाये जानेपर भौर भ्रौर मानते चले श्ये हैं ।' 
इससे यह नहीं माता जा सकता है कि जहां तक परिचित हम लोग मरा जा 
सके हैं, उतनी ही दुनियां है। लोकका सारा कितना विस्तार है ? इंसको जानने 
के यत्ममें हमें आषंग्रन्धोंकी उपेक्षा नहीं करना: चाहिये । ' 
लोकरचना जानेनेके लिये भ्रव हम आपंग्रंन्थोंके निकट भाव । जेनसिद्धान्त 
में समस्त लोक एक पुरुषाकार हैं जिसमें श्राकार ऐसा है कि कोई पुरुष पैर 
पसारे कमर पर हाथ रखे हुएं खंड़ा है.।' उसके. पीछे सर्वत्र ७ राजू विस्तार 
है। सामने पैरोंपर ७ राजू, फिर ,अपर चलकर:घटकर कमरके पास एक राजू, 
फिर बढ़कर करीब बातीके पास ५ राजू, फिर. घटकर ग्रीवाके .प्रास एक राजू 
है। इस लोकके.ठीक बीचमें ऊपर नीचे. १४ राजू लम्बी त्रसनाली. है, इसके ठीक 
वीचमें मध्यलोक है,. उसके नीचे सात राजू में नीचे.नीचे सात्तर ७ नके. हैं. 
मध्यलोकसे ऊपर उध्वलोक है, जिसमें ऊपर .ऊपर ८ युगलोह, १६, स्वर्ग, 
फिर ६ ग्रेवेयक, ६ अ्रनुद्धिश, ५ ब्नुत्तर विमान हैं। इससे ऊपर सरिद्धशिला है. 
इससे ऊपर भ्रन्तमें सिद्धलोक-है। मध्यलोकक़े ठीक बीचमें सुमेरुपरवृत, है. 
सुमेरुपवत- मूलसे लगाकर अब्त तक एक लाख योजनका है।'इतना ही माप 
नीचेसे ऊपर मध्यतोकका है। मध्यलोक तियग्‌ विस्तार भसंख्यांत योजनोंका है, 
जिम्तमें वोचमें;जम्बूद्वीप है।। उसको-घेरकर लवणसमुद्र है, उसको घेरकर धातकी 
खंड द्वीप है, उसको घेर कर' कालोद समुद्र है। इस प्रकार द्वीप और समुद्र पृ 
पूर्व को घेर कर हैं, वे भी असंख्यात.हैं। जम्बूह्वीपका विस्तार ! लाख योजनका . 
है । जम्बूददीयमें सात क्षेत्र है, (१) भरत; .: (२) हैमवस, (३) हरि, (४) विदेह 
ज़िकमें ३ भाग हैं, - देव कुर, उत्तरकुरु व कर्मुक्तिक्षेब), (६) रम्पक, (६) 
५वत, (७) ऐरावत । विदेहके बीचमें सुमेर [पव॑त है; यही जम्बूद्वीप का 
जीच है, यही समस्त लोकका “बीच है। लवणसमुद्रका - विस्तार ,ए श्लोर . 
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३ लाख योजतका है इतना ही दूसरी भोर। इससे श्रागे सभी द्वीप समुद्र इसी 
तरह दुगुने दुगुने विस्तार वाले होते चले गये हैं। भ्रघोलोकमें नरक पृथिवियाँ 
७ हैं, इनके घन्तरमें कई पटल हैं। एक एक परटलमें कई कई संख्यात हजार 
प्रसंसयात हजार योजनके विस्तारवाले बिल हैं। इनमें तारकी जीव नाना बलेश 
पाते हैं। ऊद्धेंलोकमे विमान रचना है जिनमें देवोंका निवास है। वे नाना 
ऐहिक यु भोगते हैं। प्रसनात्ीमें हो श्रस जीव रह अफते हैं। एकेन्रिय 
_स्थावर) जीव तो समस्त लोकमें रहते हैं। इस समस्त लोकका ऐसा कोई 
प्रदेश नही बचा जहाँ यह जीव श्रनस्तवार जन्म मरण ने कर चुका हो। 
विस्तारभयसे इस लोकरचनाके सम्बन्धमें विवरण नहीं किया जाता । 

क्षेत्रका सबसे छोटा भाग जिसका कि दूध्रा भाग नही होतां वह प्रदेश है । 
एक श्रगुलके भ्रसंस्यातवें भागक़ी अवगाहना वाला जीवदेह जिसमे स्थावकों 
रोकता है उसमें भी प्रसंख्यात प्रदेश हैं, प्रसंस्यातों अ्रंगुलियों प्रमाण राजू है, 
प्रसंहयातों योजनों प्रमाण राजू है। ३४३ घनराजूप्रमाण लोक है। इसका 
विस्तृत वर्णन करनेवाले तिल्ोयपण्णत्ति, त्रिलोकसार श्रादि श्रनेक भ्रस्म है। 
यह लोक श्रनादिनिधन है। किसीने लोक बनाया नहीं है। परमात्मा तो सर्वश्ञ, 
स्वदर्धी, माश्वतसहजानन्दके भोक्ता है। 

वैध्णव्तिद्वास्तमें भागवत पुराणमें बताय! है कि इस पृथ्वीका एक चौथाई 
भाग लोकालोक पव॑ तके नीचे दवा है शेव तीन भागोपर सात हीप हैं, जिसमें 
जम्बूहीपमं लाख योजनभ्रूमि है। सांतों द्वीपरेंकी सम्पूर् पृथ्वी पचास करोड़ 
योजन है। जम्बूद्वीपमँ नो खण्ड हैं--(१) उत्तलखण्ड, (२) हिरण्यसंड, 
(३) भद्राश्यर्ड, (४) केतुमाल खण्ड, (५) इलाग्रतस्॑ण्ड (इंसके बीचमें सुमेर 
पर्वत है, १ लाख योजन ऊंचा है) (६) वामिवण्ड, . (७) किम्पुरपर्सड, 
(५) भरतसण्ड, (६) नरहरिसण्ड । व 

वष्णवर्मिद्धान्तमें किसी पुराणमें यह भी लिखा है कि सूर्यसे दसहजार 
प्रोजन नीचे राहुका रथ है, उससे १२ योजन नोचे सिद्ध, चारण व विद्याधर 
ब्रादि देवतोंके रहनेका स्थान हैं। उसके १२ लाख योजन नीचे यक्ष, राक्षस 
व पिशाच रहते हैं। उनके १०० योजन नीचे मर्त्येतोक है। इत्यादि सं १४ 
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लोक हैं। इनके इतके नाम-- (१) पाताल, (२) रसातल, (३) महातल, 
(४) तचातल, (५) सुतल, (६) वितल, (७) भतल, (४) भूलोंक, 
(६) भ्रुवलोक, (१०) स्वर्लोक, (११) महल्ोंक, ,१३) जतलोक, (१३) तपलोक 
व (१४) सत्यलोक । सबसे नौचे पाताल है सबसे ऊपर सत्यलोऊ है । 

इत्यादि प्राचीन ऋषिप्रेणीत 'ग्रन्धोंमें भूमिका विस्तार भ्राधुनिक खोज वाली 
दुनियां से कितनां ही भ्रधिक है। उन प्राषंलोकरचनाश्रोमें कौन यथार्थ है इसका 
परिचय उस उस दर्नके प्रनेकों सिद्धान्तोंके अ्रध्ययेतत करने पर स्वतः व्यवस्थित 
हो जाता है न्‍ 


क्षेत्रकें सबसे छोटे अविभागी) अंशको प्रदेश कहते हैं| 
लघु प्रसंस्वात प्रदेशोंका-- १ 


एक परमाणु द्वारा रुद्ध क्षे-- १ प्रदेश 
अनतानंतपरमाणुसंघातरुद्ध सॉक्षप्त क्षेत्र-- १ अ्वसन्न (उत्संश) 
८ प्रवसल्त, (उत्संत) का-- १ सन्नासन्‍्त (संज्ञ) 


के स्तासस्तका-- १ ब्रुटिरेणु 
८ ब्रुटिरेगुका-- १ प्रसरेशु 
८ भ्रसरेशुका-- १ रघरेणु 


८ रथरेणुका-- उत्तमर्भागभुभिज नरके १ केशाग्रकी मोटाई 

४ उत्तमभोगभुमिजनरकेश्षाग्रकोटीका--मध्येमभोगभुमिया मनुष्यके एक 
केशाग्रकी मोटाई। 

८ मध्यमभोगभूमिजनरकेशाग्रकोदीका--जघस्यभोगभृमिया मनुष्यके एक 
केशाग्रकी मोटाई। 

मे जपत्यभोगभुमिजनरकेश्ाग्रकोटीका--कर्मभुमिया मतुष्यके एक केआाश्न 
की मोटाई । ह 

८ कर्मभूमिजनरकेशाग्रकोटीका--._ १ लिक्षा 

पर लिक्षा का". है यूका 

८ ययं क्रा-- १ यव॒मध्य 
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८ प्रवमध्य का--.. १ उस्ेधांगुल 
६ उत्सेधांगुंल का-- १ पाद 


२ पादका-- १ वितस्ति (वथा), 
२ वितस्तिका--.. १ हस्‍्त (हाथ) 

३ हस्तका -- १ किष्कु 

२३ क्िप्कुका-- १ दंड (पनुष) 


२ हजार दंढ (एनुप) का-- १ कोश (गरग्यूत) 

४ कोश (गव्यूत) का-- १ योजन 

नोट:--(१) ४०० उस्सेधांगुलका १ प्रमाणांगुल होता है उप्त प्रमाणां- 
गुलसे बड़ा यौजन होता है प्रर्थात्‌ २००० कोशका १. महायोजन होता है। 

(३) भर रमांगुल--- जिस समय मनुष्यके अंगुलका जो परिसाण होता है वह 
झारमांगुल कहलाता हैं। प्राजकलके मनुष्योंका प्रात्मांगुल उत्सेधांगुलके 


बरादर है।) 
प्रसंश्यातासंस्यात योजनका--- ! रात 
७ राजुका-- ( श्रेणि 
७ राजूके दर्य (७३८७) का-- १ प्रतरलोक (४६ राज) 
७ शयूके घन (७१९७१७)--- १ सर्वलोक (३४३ राजू) 


२६-जीपगणना 

लोकमें सत पदा्थोमि प्रधान जीव पदाय॑, है। ये जीव. किस प्रव्स्थामें 
कितने पाये जाते है ? इसके उत्तरके लिये जीवोंकों ऐसे क्रमवार प्रडित किया 
जाता है जिससे यह ज्ञानकारी ली जावेगी कि ये उत्तरोत्तर भ्धिकाधिक है । 
(१) श्रयोगकेवली जिनेर्द्र भगवान्‌ 
(२) उपशामक मुद्दि 
(३) क्षपक मुनि 
(४) सयोगकैयली जिनेन्द्र भगवातु 
(१) प्रप्नमत्त संयत मुनि 


रे 
घज 
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(९) प्रशत्तत गत मु 
(७) संयतापंयत मनुष्य 
(८) साधादन सम्यरू छिड मनुष्य 
[६) सम्पर्मिध्याहष्टि मनुष्य 
(१०) अतंयत सम्पस्हृष्ठि मनुष्य 
(११) पर्याप्तमिस्याहष्डि मनुष्य 
(१२) मिध्याहष्टि मनुष्यनी 
(१३) उर्वार्य॑प्तिद्धि विमानवासी देव 
(१४) उपरिमग्रेवेयकवाती सासादनसम्बृप्टि देव 
(१४) मध्यमग्रेवेयकासी सासादवसम्परहष्टि देव 
(१६) भधोग् वेयक़वासी सासा दनसम्यर्हष्टि देव 
(१७) आ्रारण प्रच्युतकल्पवासी चासादनसम्पग्हष्टि देव 
(१८) आनतम्रासतकल्पवासो चासादनसम्यस्हप्टि देव 
(१६) उपरिमग्र वेयक्रवासी सम्प्रर्मिध्याहप्टि देव 
(२०) मध्यमग्न वेबकवासी सम्पस्मिध्याहण्टि देव 
(२१) अवोग्र वेयक्॒वासी सम्पन्मिध्याइप्टि देव 
(२२) आरखभच्युतकत्पदासी सम्यग्मिय्याह॒प्टि देव 
(२३) पावतत्राणतकत्पवासी सम्परिमध्याइुष्टि देव 
(२४) विजयवैजयंत्जयंत अपराजितवातो सम्पस्हप्टिदेव 
(२५) अनुदिशिविभानवास्ी सम्परहृष्टि देव 
(२६) उपरिमग्र वेयकवासी मिथ्याह॒ष्टि देव 
(२७) मध्यमग्रेदेयक्वासी मिध्याहप्दि देव | 
* (२८) अधोम्न वेषक॒वाी मिथ्याहहष्ठ देव 
(२६) आारणबच्युतकल्पवासी मिथ्याइष्टि देव 
(३०) उपरिमिग्न वेयकवासी सम्कहृष्टि देव 
(३६१) मध्यमग्र वेवकवासी सम्यस्हष्टि देश 
३३) अधोग्न वेवफ॒वासो सम्पब्दष्ठि देव 


लोकरचना 


हे) आारणप च्युतवल्पवासी सम्यरुष्टि देव 
४) भानतप्राणतकत्पवाती सम्यग्द॒ष्टि देवं 
[३५) सातवी पृथ्वीके सासादनसम्यग्हप्द मारको 
(३६) छटवीं पय्दोके साप्तादनतम्यन्धप्द भारकी 
[३७) पांचवी पृथ्वीके स्ासादसम्यग्हप्टि नानकी 
| (३५) चौथी पृथ्वीके सासादनसम्यग्दष्टि नारकी 
(३६) तीतरी पृष्वीके स्ासादनसम्मरशुप्टि नारकी 
(४०) दूसरी पृथ्वीके सासादनसम्यस्हप्टि वारकी 


(४१) पहिली पृष्वीके तासादनसम्यस्टप्टि नारकी 


(४२) साप्तादनसम्य्दप्टि तिय॑सूच 
(४६) सातांदनतम्यर्हप्टिमवनवासी देव 


(४४) सातादनसम्पस्हप्टिव्यन्तर देव... 
(४५) सात्तादनत्तम्पन्दप्टि ज्योतिप्क देव 

(४६) शतारसहत्ारकत्पवासी सात्तांदन० देव 
(४७) घुक्रमहाधुक्रकल्पवासी सासा० देव 

(४४) लान्तवकापिप्टकल्पवासी सात्ता० देव 
(४६) ब्रह्मत्रय्मोत्तरवत्पवासी सासा० देव 

(५०) पानत्कुमारमहेन्द्रकल्पवासी सासा० देव 
(९१) सोधर्मऐेशानकल्पवासी सासादन० देव 
(५२) सौष्मेशानकल्पवाती सम्यमिग्य्वाइप्डि देव 
(५३) प्ोधमंगानकल्पदासी द्ध्यग ष्टि देव 
(५४) सातवीं पृथ्वीके मिथ्याहष्टि वारकी 
(५५): छटवी पृष्वीके मिध्याहप्ड नारको 

(१६) घतारमह॒त्वारकत्पवांसी मिध्याहप्टि देव : 
(५७) शुक्रमहाशुक्रतल्पवाती मिध्यार्ह्वप्ट देव 
(५८) पांचदों पृष्वी के मिव्याह॒प्ट चारकी 
(५६) लान्तवकापिप्टकल्पवासी मिथ्या० देव 
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(६०) चौथी पृष्वीके मिध्याहष्टि वारकी * 
(६१) ब्रह्मब्रह्मोत्तरकल्पवासी मिथ्या० देव , 
(६२) तीसरी पृथ्वीके मिथ्याहष्डि देव : 
(६३) सानल्कुमारप्ताहेन्द्रकल्पवासी मिथ्या० देव 
(६४) दूपरी पृथ्वीके मिथ्याहष्टि देव 

(६४) लब्म्पर्पाप्त मनुष्य 

(६६) प्रौधमेंशानकल्पवासी मिथ्याद्ृष्टि देख 
/६७) प्रयापपृष्वीके मिथ्याहष्टि वारकी.“#]. 
(६८) भवनवासी मिथ्याहृष्टि देव 

(६६) व्यन्तर मिथ्याइष्टि देव 

(७०) ज्योतिष्क मिथ्याहृष्टि देव 

(७१) पिध्याह्दि पम्चेन्िय तिर्यअुच पर्याप्त 
(७२) पब्चेन्द्रिय तियं>च श्रपर्याप्त 

(७३) चतुरिन्द्रिय जीव 

(७४) त्रीच्िय जीव 

(७५) हीचिय जीव 

(०६) पिद्ध भगवाद्‌ 

(७७) वादर एकेच्धिय पर्याप्त 

(७५) वादर एकेन्द्रिय भरपर्याप्त 

(७६) पृक्ष्म एकेन्क्रिय भ्रपर्याष्त 

(८०) सुक्ष्म एकेन्द्रिय पर्याप्त 


उक्त सव, जीवोंमें क़पवार ऐसा लगाना कि पहिले नम्बर पर लिखें 
हुए जोवोंसे दूपरे नम्बरके लिखे हुए जोब अधिक है, उसवे तीसरे सबरके 
प्रधिक है। इस तरह भ्रस्तती नम्बर तक लगाते जावें। प्रधिकते मतसव कहीं 
ज्यादह, कहीं संस्यातगुरों, कहीं असंख्यातगुणे कहों श्रनक्तगुणें लगाना 


/. हैं। इसके लिये भार्प प्रागम देखना चाहिये। 7 
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'. ३०-कर्म सच : 


जीवके परिणामोंका निमित्त पाकर जो कर्म स्कन्घ ज़ीवके साथ बंध जाते 


हैं वे प्रपनी भ्रपनी स्थिनिप्रमाण काल तक जीवके साथ दंपे हुए बने रहुते हैं । 


इस स्थितिको सत्त्त कहते हैं। एक समयके जीवर्पारिणामकों निमित्त पाकर जो 


; फर्मस्कन्ध बंधते हैं वे एक नहीं, फिन्तु भ्रमन्त होते हैं। एक समयवद्ध उन 


: अनन्त कुर्मस्फ्धोंमें से कुछ कर्मेस्कन्ध पहिले उदयमें प्राकर खिर जाते है कुछ 


भ्रौर देरमें, कुछ भौर देरमें । इस तरह असंख्यातों स्थान व स्थितियां हो जाती हैं 
फिर भी एकंसमर्यवद्ध उन फर्मेस्कन्धोंमें जो सबके श्रन्तमें उदयमें श्राते हैं या 
. भ्रा सकते हैं, उनकी स्थितिके लक्ष्यस ही सब कर्मोकी स्थिति' उतनी ही कह दी 
जाती है क्योंकि वे सव कर्मस्कन्ध एकसमयवद्ध थे 


यद्यपि,कर्मोकि' सत्त्वमाप्रसे जीवमें विभाव उत्पन्त नहीं होता तो भी यह 
'ती हो,ही जाता.है.कि भ्रमुक, प्रकृरके क्मोंके सत्तवमें प्रमुक स्थिति उत्पन्न नहीं 


' ।हो सकती । ग्रतः कर्मका सत्त्व भी - किसी प्रकार बलेशका हेतु हो जाता है । 


जिम प्रकार वाला स्मीसे. विवाह करने पर वाला स्त्री कुछ दिनों अनुपश्रोस्य 
रहती है पश्चात्‌ उपनोग्य,होती है; इसीं प्रकार नवीन कर्मवन्ध होनेपर वे फेम 
कुछ समय तक प्रनुपभोग्य होते हैं पश्चात्‌ उपभोग्य होते हैं। जब्र तक वे अनुप- 
भभोग्य रहते है तव तकके समृयका नाम अ्रवाध्राक्ाल है प्र्यात्‌ इतने सम्रव तक 
उन कर्मोके कारण, जीवके वाघा उत्पन्त,नहीं होती । परन्तु, उन कर्मोका सत्तद 
तो -तभीसे हो गया जबसे क्रि वे बद्ध , हुए हैं ।, तथा जैसे बाला स्त्री श्रनुपभोग्य 


' «है तो भी स्प्रीके सवीकारसे पुरुषकी ,प्राजादोमें,तो भ्रन्तर श्रा ही जाता है, उसी 


प्रक्रार क्मवत्ध हो ज़ानैपर श्रत्ेक, ,स्थितियाँ . उत्पत्त हो जाती हैं। जैसे कि--- 
नरकायु, तियंज्चायु, मनुष्यायुमें, से. किसीका भी वन्‍्ध होनेपर.संग्रम नहीं हो 
सकता झादि । इस तरह फर्मतत्त्व क्लेशका कारण हो जाता है । 


' इन कर्मोके समूहंको कार्माण शरीर भी कहते-हैं । इसके साथ तैजत शरीर 
भी नियमसे होता है। ये दोनों शरीर भौतिक होकर भी प्रतिसृक्ष्म' हैं। इस 
दोवोंको एक नामसे कहां जाये तो उसके नाम है “सूक्ष्म शरीर” ।- यह सुक्षम- 
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शरीर जीवके एक क्षेत्रावगाहमें स्थित है ।. मृत्यु होनेपर श्र्थात्‌ स्घूल शरीस्से 
अलग होनेपर जीवके साथ यह सूक्ष्म शरीर जांता है अथवा यों कहे कि इस 
सृक्ष्म शरीरके साथ जीव जाता - 
जोवके कपायपरिणामका निमित्त पाकर कम बंध जाते हैं। उनकी स्थिति 
७० फोडाकोड़ो सागर तककी पड़ जाती है। विशेष इस प्रकार है कि सत्त्वमें ' 
ज्ञानावरणकर्म की उत्कृष्ट स्थिति ३० कोढ़ाकोड़ी सागर, दर्शनावरणकी उत्कृष्ट 
स्थिति ३० कोड़ाकोड़ी सागर, वेदनीयकी उत्कृष्ट स्थिति ३० कोड़ाकोड़ी सागर, 
मोहनोयकी उत्कृष्ट स्थिति ७० कोड़ाकोड़ी सागर, शआ्राथुकरमकी उत्कृष्ट स्थिति ३३ 
कोड़ाकोड़ी सागर, नामकर्मको उत्कृष्द स्थिति २० कोड़ाकोड़ी सागर, गोगकर्म 
की उत्कृष्ट स्थिति २० कोड़ाकोड़ोत्तागर व अच्तरायकर्मकी उत्कृष्ट स्थिति, 
३० कीड़कोड़ी सागरकी होती है व उत्कृष्टमें इतनी ही बंधती है । 
कर्मोको जधस्यस्थिति इस प्रकार बंधतों है-- ज्ञानावरणकोी जघन्य 
स्थिति १ प्रन्तमू हुतं, दर्शवावरणकी जधव्यस्यिति १ अन्तमूंहूते, वेदनीयकी 
१२ मुहुर्त जधन्यस्थिति, मीहनीयकी जघत्यस्थिति १ अस्तमु हुर्त, भ्रायुकर्मकी 
जघन्यस्थिति १ अन्तमु हुर्त, नामकर्मकी जघन्यस्थिति ८ मुहर्त, गोभकर्म 
को जप्र्थस्थिति ५ मुहूर्त, अ्च्दरायऊर्मकी जघन्यस्थिति १ अन्तयु हुर्त 
बंधती है; किन्तु इन सवका जंधन्यसत्त्त जो रह सकता. है वह इस प्रकार 
है- शानावरण, दर्शनावरण व अत्तरायका, जघन्यसत्व क्षीणक्रपाय गुणस्थानमें. 
द्विचरमसमयमें एक समयमांत्र है। वेदनीयका जघम्यस्थितिसत्त्व अश्रयोगकेवली 
'के द्विचुरण समय में एक समय मात्र है। मोहनीयकाज पधन्यस्थितिसत्त्व 
सूक्ष्मसम्पराय गुणस्थानमें संख्यात् स्थितिक्राण्डकरोके उत्कोरण होजाने झव- 
शिष्ट सूक्ष्मसाम्परायग्रुणस्थानके कालमात्र है । आयु, सोम व ग्रोत्रका 
जधन्यस्थितिसत्त्व ' अयोयकेवलीके द्विचरम चरमसमयमें - एक समय- 
मात्र है । | ः 
जशञानावरण, दर्यतावरण व अच्तरायकर्मका जघन्यस्थितिबन्ध वीतराग 
उदच्नस्थके होता है व इनका जघन्यत्तत्त्त भी बीतराग छद्यस्थ के हो होता है । 
वेदनीयकर्मका जधन्यस्थितिवन्ध . १० वें शुण्स्थानवर्ती मुनिके होता हैव 


ख्ज्ज्ला 
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जधन्य स्थितिसत्त्व प्रयोगकेवली भगवाचुके पाया जाता है। मोहनीय कर्मका 
जपन्य स्थितिवन्ध अनिवृत्तिकरणग्रुणस्थानवर्ती साधुके होता है श्र मोहनीय 
कर्ंका जपघन्यस्थितितत्त्व सुक्ष्म साम्परायगुणास्थानवर्ती साधुके होता है! 
आ्रायुकमंका जघन्यस्थिति वन्ध मिथ्याहृष्टि जीवके होता है ! श्रायुकर्मंका जघन्य 
स्थित्सित्त्व भ्रयोगकेवलीके होता है क्योंकि वहां वध्यमान प्रायु नहीं होती 
श्र भुज्यमात भायुके भ्रत्तमें उसीका एक समय है, जिसके वाद निर्माण हो 
जाता है। 


सभी कर्मोका उत्कृष्ट स्थितिबन्ध मिथ्याहष्टि, जीवके होता है। विशेष 
यह है कि उत्तरप्कृतियोंमे भाहारक्षशरीर भ्राहारकाज्जोपाड् व तीर्थद्भर इन 
प्रकृतियोंकों सम्बस्दृष्टि हो बांधते है मिथ्य!हृष्टि नहीं वांधते तथा देवायुकी 
प्रपेक्षा उत्कृष्ट बन्ध सम्ग्ग्हप्टिकि होता है। इसी श्राधार पर कुछ भ्रन्य 
प्रकृतियोंमें कुछ भ्रन्तर हो जाता है । 


सागरके कालका परिणाम बहुत है। इसे संख्यामें नहीं रखा जा सकता, 
किन्तु उपमा द्वारा जाना जा सकता है। वह इस प्रकार जानना घाहिये-- 
मानों दो कोश लबा २ कोश चौड़ा दो कोश गहरा गड्ढा है उसमे भ्रत्यन्त पतले 
वालोंके सुक्ष्म सृक्ष्म (जिसका दूसरा हिस्सा करना कठिन हो) द्ुकड़ोक्ो भर 
दिये जानें । उस भरावकों खूब दावकर भरा जावे जंप्रेक्ति कई हाथी उसपर 
फिरा दिये गये हों। अब उसमें से १००--१०० वर्ष बाद एक द्वुकड़ा निकाले । 
जितने वर्षो्ें सब टुकड़े निकल जायें उतने वर्षोकों तो व्यवहारपत्य कहते है । 
इससे प्रसंस्वातगुणे कालको उद्धा रपल्‍य कहते हैं। इससे भ्रसंख्यातगुशो कालको 
उद्धारपत्य कहते हैं। इससे भी परसंख्यात गुणें कालकों श्रद्धापल्य कहते हैं। 
१० करोड़ अद्धापल्यकों एक सागर कहते हैं। एक करोड़ सागरमें एक करोड़ 
पागरका गुणा करनेपर जो लव्ध हो, उसे एक कोड़ाकोड़ी मागर कहते है । 

कोई संज्ञी पम्चेन्द्रिय जीव यदि तीब्र मोह मिथ्यात्व करे तो उसके उस 
समयके उस मोह परिणामके मिमित्तसे ७० कोड़ाकोड़ो प्रायरको स्थितिका 
मोहनोयकर्म (मिथ्याल प्रकृति) बध जाता है। 
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जो कर्म वंध जाते,'हैं उनका सत्त्व तथ तक रहता है जब तक उदय, 
उदीरणा, संक्रमण, निजेरा भथवा क्षय नहीं हो जाता ६ 

जीव अपनी करनीका फल स्वयं कैसे था लेता है श्रथवा जीव अप्नी 
करनीके अनुसार फल पाता है ? येह वात कर्मविद्धान्तके माने वि्ा संगत नहीं 
बैठंती॥ जीव शुभ प्रथवा अ्रशुभ भाव करता है । उंस्नी समर्य उस योग्य कर्म- 
प्रकृतिप्रां स्वयं वन्ध्रकों प्राप्त होतो हैँ व वंघनेके वाद सीमित समय तक रहती 
है। उनके उदय भथवा उदीरणा होनेपर जीव स्वयं विकारी होकर शुभभाव, 
अशुभभाव, सुख अथवा दुःखरूप परिणमन करता है। वह सव निमित्तन॑मित्तिक 
सम्वन्धसे स्वयं होता रहता है। लोकमें श्रनेकों कार्य इस तरह होंते रहते हैं । 
सूर्दका उदय होता है. तब कमल खिल उठते हैं, लोक जाग उत्ते हैं, उल्लू 
अस्घे हो जाते हैं इत्यादि भ्रनेकों कार्य निर्मित्तनंमित्तिक सम्वन्धवश देखे जा 
रहे हैं। 

ये कर्म श्रत्यन्त सुक्षम हैं, श्रांखोंसे दिखते नहीं । भ्रतः सहसा इनका ग्रववोध 
नहीं होता । फिर भी युक्ति, विज्ञानसे प्रसिद्ध ही है। इस जीवपर श्रनन्त 
_कर्मासुओंका भार है, इसीसे ५४ लाख योगियोंमें परिभ्रमण कर दुःव उठा रहा 
है। कोई ग्लग्रसे सुख, दुःख, जन्म, मरण करनेवाला हो उसमें तो प्व्यवस्था 
संभव है, परन्तु जहाँ जीवपरिशाम और कंमंसंसगगंका प्राकृतिक' निित्तनेमित्तिक 
सम्बन्ध हो वहां अव्यवस्था संभव नहीं है । 

हे प्रात्मतु ! तेरे ही परिशामोंकी मलिनताके इतने दुष्कर परिशांम हैं 
पत॑न व उत्थान तेरे ही परिणामपर विभर है। अतः भपनी सोनधानी कर । 





३१-कर्मोदय > 

पूर्वमें बांघी हुई - कर्मवर्गंणायें स्थिति समाप्त करके जब अकर्मत्व रूप 
होनेको होती हैं उस स्थितिको कमेका उदय कहते हैं। पूर्व” तलर्मं एक समय 
में भी बांधे गये कर्म असंख्य वर्षो तक की विभिन्‍्त स्थितियां रखते हैं सो 
वर्तमान समयमें उदय योग्य वर्गंणायें रहा ही करती हैं तथा पूर्वमें नागा 
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समयीमें बांघे हुए क्मोकी भी स्थितियां विभिन्‍त है, उनमें से भी व्तैधानमों 
उदेययोग्य वर्गणारें रहा करतो हैं। उनके उदयकाल' आ्रानेपर ऐसा हो प्राइृ- 
तिक मेल है कि उदयप्राप्त कर्मप्रकृतियोंके श्रनुरुप क्रोध, मान। माया, लोभ 
प्रादि परिणत्ियां इस झात्मामें हो जाती हैं। इसके मर्मका साक्षात्कार तो 
होते नहीं क्योंकि किसी भी पंदोर्थंका किसी भी अन्य पदोर्थमें प्रवेश-नहीं 
है। केवल ऐसा प्रेस्वयव्यतिरेक जानेकेर कि कर्मोदय होनेपर क्रोषादि हों 
झौर कर्मंदिय ने होनेपर क्रोधादि न हों, निर्णय कर लिया जाता है कि 
इसे कर्मप्रकृतियोंका व विभावों को ऐसी नि्मित्तत॑मित्तिक मेल है । 
शनेक विद्वानोंमें यह वात प्रसिद्ध है कि प्रंुंतिसि विकार उत्पम्त होता 
है। भ्रहडूं।र, देह, इस्दरिंगों भ्रांदि प्रकृतिसे उत्पन्तं होती हैं। इसका भी मर्भ 
यही है कि प्रन्तिम स्थितिको प्राप्त कर्मप्रकृतियोंके उदयकी निमित्त पाकर 
'अ्रहद्भारादिक पत्पल्त होते हैं। भ्रतः प्रह्मद्धूरांदिक प्रकृतिज हैं। '्रकृतिके 
निमित्तते होकर भी इनमें » 'चिह्दिवर्त हैंवे आ्रात्मामें परिरामी हैं और णों 
। देहादिक भौतिक विवर्त हैं वे भूत (पुदंगल) में परिशमी हैं। इससे "प्रहच्ा- 
रादिक चिद्दिवर्त आत्मामें 'पॉरिणमी है तो छूटेंगी कैसे ?” यह *शद्भा नहीं 
“होना चाहिये वंयोंकि ये विवत कर्मोदेय होनेपर हुए 'है, प्रतः आगस्तुक हैं। 
प्रागन्तुक चीज निमित्त काणादिकके हटनेपर नष्ट हो जाती हैं। 
एक समर्य वाँघे हुए कर्म असंख्यात वर्षों तक 'उद्में श्राते रहते हैं । 
उमकीा संक्षिप्त विवरण' व पद्धति ऐसी जानना कि जैसे किसी जीवने वर्तमान 
एक सेमयेमें ३९०० 'कर्मपरमाणुवोंका समुह वांधा-झऔर ५० समकी 'स्थिति 
उसकी हुई तो इसमें झवाधाकाल (वत्तमान समयके बाद 'कुछ 'थोड़े समय 
जब तक कि वे धदयमें नहीं भरा सकते) के बादके समयोंमें वे उदय झावेंगे। 
मानों भ्रावधधकाल २' संग्य बाद उदयमें श्रावेंगे | तो सब छदयमें नहीं 
' श्रावेंगे किस्सु उने ३२०० 'परेमासुझ्रोमें से पहिले समयमें'११२, द्वितोय 
समयोंमें ४८०, इस तरह ३२०३२ कम हो होकर 'ध्वें सयय २८८में उदयमें 
प्रावेंगे। फिर १० वें समयमें १६ घटकर २४०, फिर २२४, इस तरह १६-१६ 
पट कर १७ वें समंयमें १२८ उंदयंमें श्रवेंगे। फिर १८ वें समयमें ८ घढ 
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कर १२१० , फिर १६ वें समयमें ११२, इस तरह ८-८ घंद कर २४ वें समयमें- 
६४ उद्यमें पग्रादेंगे । फिर २६ वें समयमें ४ घट कर ६०, इस तरहू ४-४ 
घट कर ३३ वें समयमें ३२ उदयमें आवेंगे। फिर ३४ वें समयमें २ घट 
कर ३०, फिर २५, इस तरह २-२ घट कर ४१ वें समयमें १६ उदयमें 
प्रावेंगे । फिर ४२ वें त्मयमें १४, इस तरह १०१ घट कर ४८ वें समयमें 
६ परमाणु उदयमें श्रावेंगे | यह सबहृष्टान्त हैँ। उदय तो जब प्राता है अनन्त 
परमाणुके निषेक का उदय आता है । 

इस एक समयप्रवद्धेके उदय योग्य निषषेक ६ गुणदानिमें बढ जाते हैं। 
यह तो प्रदेशोदय के परमाणुवोंकी संख्याका हृष्ठान्त है। इसमें उत्तरोत्तर 
समयोंमें प्रदेश कम होते गये हैं, परन्तु अनुभाग उत्तरोत्तर समयमें अधिक 
झ्रधिक होता है | 

प्रतिसमयके बांधे हुए कर्म इस तरहसे उदयमें अ्रतेको बंट जाते हैं। 
तब किसी भी ध्मय्में जो उदय आते हैं, वे अनेक समयोंके बांधे हुए कर्मोंमैं से 
उदयमें झ्राते है । हृष्शन्तमें परमाणु व समयोंकी संख्या समभनेके लिये दी 
हुई है । बंघते तो अ्रनन्‍्त॒ परमाणु हैं और भ्रसंख्यात वर्षो तक को स्थिति 
बंधती है। एक समयमें बांधे हुए कर्म ७० कोड़ाकोड़ी सागर पय॑न्त तक 
भी उद्यमें श्राते रहते है । 

सागरका प्रमाण है कमंसत्वके भ्रधिकारोंमें लिखा गया है । 

उदयका फल होना ग्रव्ल है। उदयसे ही पहिले किसी श्रात्माके सुर्पारि- 
णार्मोके नि्मित्तते परिवतंत, परिनिर्जरण हो जाय तो वह श्रलग बात है, 
परन्तु उदय नणके समय तो उसका फल होता ही है। उदयसे एक समय 
पहिले भी परिव्तंत हो सकता है, जिसको कि स्तिनुक संक्रमण कहते हैं । 
इतनी सूक्ष्म धातका परिचय न हो या हृष्टि व दी जाय,तो भले ही कह 
दिया जाय कि उदय भी टल जाता है, परन्तु उदयक्षणमें प्रकृतिके उदय 
होनेपर उसका परिणाम टलता नहीं । हां यह बात और है कि उस औदगिक 
भावकों उपयोगका बल. मिल जाय. तो वह भाववन्धका , रूपक घारण करा 
« देगा; थदि उपयोगका बल व मिला तो विशिष्ट कार्यका हेतु न बन सकेगा । 
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है भात्मन्‌ | इस सब नाना विचित्रताकौ श्रौदयिक, श्ौपाधिक जानो, 
कर्मका नाच नो । यह सब कुछ भी तेरा स्वरूप नहीं है। इनसे विविक्त, 
प्रुव निज्चतन्यस्वभावमात्र भ्रपनेकों भनुभवों। इस विधिसे कर्म स्वयं भड़ 
जाते हैं, संवृत हो जाते है, उदयकी चकक्रीसे निकलो । निज शुद्ध ज्ञायकस्वभावके 
ग्राश्नयके प्रसादसे यह सब सुगम है। यही परममज्भूल है। 


३२-कर्मोदीरणा 
जीवके किसी विशेष परिणामकौ निमित्त पाकर कोई कर्मस्कन्ध स्थितिसे 
पहिले हो उदयमें भ्राकर याने फल देकर खिर जाय तो ऐसी स्थितिको उदीरणा 
कहते हैं । पापकर्मकी उदीरणा संवलेशपरिणामको निमित्त पाकर फल देते हुए 
नवीन बंधकों बंधानेका कारण बनकर होती है व विशुद्ध परिणामकों निमित्त 
पाकर केवल खिर जानेके लिये उदीरणा होती है। पुण्यकर्मकी उदीरणा संक्लेश 
* प्रिणामहों निमित्त पाकर केवल छिर जाने भ्रादि के लिये होती है व विशुद्ध 
|) परिणामकों मिमित्त पाकर फल देते हुए यथायोग्य नवोन शुभ वंघको वंधानेका 
'कारण बनकर होती है एवं ऋदाचित्‌ केवल खिर जानेके लिये भी होती है । 
जैसे पेड़के फलको बिना पकने के कालके, भरुम्ता प्रादिमें धरकर जल्दी पका 
लिया जाता है वैसे ही कर्म जीवके विशेष परिणशामकों निमित्त पाकर स्थित्रिसे 
पहिले विपाकके लिये कर्म श्रा जाता है, उसे उदीरणा कहते है । 
बहुतसी वातोंमें तो उदीरणा ही फल दिया करतो है । ज॑से भूखकी वाधा 
, असाताकी उदीरणामें होती है। असाताका उदय वैसे तो बहुत काल तक रहता 
है, परन्तु भुषकी वाघारूप असाता श्रप्तातावेदनीयकर्मकी उदी रणा होनेपर होती 
है। ऐसा अन्यत्न भी यधायोग्य जानना । 
उदीरणा होना बुर है या भला, इस प्रइनका उत्तर एक देना कठिन है। 
यह तौ जीव परिणामके श्राधोन वात है। कभी तो उदीरणा होना भला हो 
' जांता है भौर कभी उद्दीरणा होना बुरा हो जाता है। मुख्यता सर्वत्र भ्रात्म 
परिणामकी है । ' 
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उदीरणा तो करमेक्री- एक १रिछति है, उसे आत्मा नहीं कर सकता है श्रीर 
दुःख या सु भोगना जीवकी परिणति है, उसे कर्मकी उदी रणा महीं कर सकती, 
किन्तु ऐसा-हो प्राकृतिक मेल है याने तिमित्तनैमित्तिकभाव है कि जीवके/विशेष 
परिणामकों मिमित्तमरान्न पाकर 'कर्मकी उदीरणा .हो जाती है और कर्मकी 
उदीरणाको निमित्त मात्र पाकर जीवके- सुल“या दुःखकी परिणत्ति हो :जाती-है। 
सर्व द्रव्धोमे भ्रपने प्रापकी शक्तिसे अपने प्रापमें परिणमन होता है। विभाव॑ 
परिणमनमे बाह्य अच्य पदार्थ मिमित्तमात्र -ही होते है । 

उदय हो श्रथवा उदी रणां, यदि जोवके विवेकशक्ति जागृत रहती. है तो 
जीव उस स्थितिमें कुछ भला ही देखता है। भज्ञामी तो सर्वत्र विवत्ति-ही 
पते हैं। 

ताता, प्रभात व मनुष्युयु--इन-तीन प्रकृतियोंकी उदीरणा, छठे गुगस्थाम 
(प्रपत्तविरत साधु) "तक. हो होती. है। इससे ग्रह-बात प्रकट हुई कि.श्षुधादि 
बलेश, इष्टानिष्टकल्पताजन्य हविवाद तथा भायुस्थितिसे पहिले मरण भ्रप्रमत्त 
जीवोंके नहीं होता है । 

अशुभ कर्मंप्रकृतियोंकी उदीरणा फल देनेके रूपमें संब्लेश परिणामसे होती 
.है। शुभप्रकृतियोकी. उदी रणा फल देनेके लिये विशुद्ध, परिणामसे होती है, 
किन्तु निर्जरणके लिये यथासंभव सब प्रकृतियोंकी उदीरणा धर्मपरिणामसे 
होती है । है आ्त्मत्‌ ! भात्माके सहजस्वभावरूप धर्मंकी दृष्टि रखकर धर्मका 
पालन करो हो उदीरणासे भी मोक्षमार्गमें सहायता मिलेगी । 





३-कम संक्रमण । 

जीवके शुद्धभाव, शुभभाव यथा अशुभभावके “निमित्तकों, पाकर , कर्मवर्ग 
णायें श्रपले ही मौलिक कर्मकी प्रकृतिमें स्रे किसी अन्य प्रकृतिर्प परिशम 
-जाने को संक्रमण कहते हैं। आराठ प्रकारके कर्मोमें से केवल झ्राधुकर्म ' 
ही ऐसा है कि जिसमें संक्रमण नहीं होता है। शेष ७ प्रकारके कर्मोमें ही 
संक्रमण हो सकता है। इन सात प्रकारके कर्मोमें भी परस्पर संक्रमण भरी 
होता, किन्तु एक एक कर्मके जितने भेद हैं उत भेदोंमें ही परस्पर यथायोग्य 
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मंश्मण होता है। जैसे वेंदनीयकर्मफे २ भेद हैं--(१) सांतायेदनीय, (२) 
श्रस्नातावेदनीय । एस दोगोंगे परस्पर संक्रणम हो थांतो है। फभी पशुभ परि- 
शामके निमित्तमे साधा प्रमातारप परिणाम जाती है, फ्रेमी शुभपरिशामके 
निभित्तते भ्याता साताहप परिणम जातो £, कहीं धुद्ध परिशापके निमित्तसे 
भो धसाता प्रकृति सातारुप परिणाम जातो है दत्यादि। इसी प्रकार यथा- 
संभय प्रत्येक पर्मके भेदोंमें समभना चाहिये । 
संक्रममक भेद ४ हैं। ये भेद भांगहारफी प्रधानंतासे है। ज॑मे--(१) 
उद्देलगर्सत्रमणा-जहाँ उद्देनन भागहारका भाग देनेपर एक्रेभागमात्र परमाणु 
प्रन्यप्रकृतिर्प होकर परिशमते है वह उ्देल्ग रांक्रमण है। (२) विध्यात- 
सेक्ममनजहाँ मर्द विशुद्धतोयुक्त गोद जिम प्रकृतिका वन्ध नहीं पाया 
जाय ऐसी विवज्षित प्रद्ृतिकं परमाशु्रोमें विध्यात भागहारफा भांग देने 
पर एक भागमांत्र परमाणु अ्न्यप्रकृतिहव परिशमतते है वह विध्यात्तराज्रणम 
है। (३) अपर:प्वृत्त सह्रपंश+जहां, जिम प्रकत्तिका बंध दोमव है उस 
' जातिएी प्रकृतिके परमाणुयोंमे भ्रधःप्रवृत्तमागहारका भाग देनेपर एक 
भागमाव परमाणु प्रस्यप्रकृृप्तेमं परमाशुरुप परिएमत्ते है, उसे प्रध:पवृत्त- 
संक्रमण पहने हैं। (४) जहाँ विवक्षित प्रशुमप्रकृतिके परमणुत्रामे बुण- 
सप्रामणभागहारका भाग देनेपर एक मागमात्र परमाणु प्रस्पप्रहतिरप होकर 
परिणमे भौर प्रथम समयभे जितने परमाणु भन्यप्रकृतिस॒प परिणमें ईं उससे 
धरसंध्यातगुणी दूसरें समयमे भ्रशाप्रकृतिर्प परिणमें, उससे प्र्सस्यातगुणी 
/ भीसरे समय परिणय, एसा ग्रुणुकार बने उसे गुणसक्रमश कहते हैं। (५) 
गुणराफ्रपश होते द्वोते प्रस्तमे जो एक फरालि्ध (श्रन्तिम समयके निषेशा) 
ग्रवश्चिप्ट रहता है, वह सादाका सारा प्रसव प्रहतिरए परिशम जाय उसे 
सर्व संक्रमण कहने है । 
रुनके भागहारता प्रयाग यह है-सवंसंप्रमणका "तो ९ ही भागहार है 
तारिक भी बह पूरी फालि आाजावे। उससे अरस्॑सुयातगुरों पत्थक्े श्रर्थ- 
इश्लेदप्रगांणओे श्रस्ंस्यातवें भागमाद गुणसाक्नमशमागहारका- प्रमाण है। उससे 
प्रसंस्गावगुण प्रमाश उस्क्पंश व भाग पंणके भाग्रहारसे भी परास्यातगुरो 
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पत्पके श्रद्धच्छेदोके असंस्यातवें भागमात्र श्रधःप्रवृत्तंक्रमण भागहारका 
प्रमाण है। उससे असंल्यातगुणी जो संस्यात पल्ममात्र कर्शकी स्थिति उससे 
भी झसंख्यातगुण प्रमाश सूच्यंगुलके श्रसंख्यातवे भागमात्र विध्यातसंक्रमण 
भागहारका प्रमाण है। उससे भरसंख्यातगुरों सृच्यंगुलके असंल्यात्वें भागमात्र 
उद्देलनर्क्रमणके भांगहारका प्रमाण है * 

संक़रमणासे तात्य कोई प्रकृति किसी अन्यप्रकृतिरूप परिणमजानेत्त हैं! 
कौन प्रकृति किसी प्रकृतिस्प परिणम सकती है इसका व संक्रमरा संबंधी 
विययोंका विस्तृत वर्णन कर्मसिद्धान्तके ग्रन्थों से देखना चाहिये । 

उद्देलन संक्रमण जैसे संक्रमण तो अशुद्ध परिशामों से होते है, मगर 
प्रायः संक्रमण धर्मभावसे होते हैं, जिससे जीवकों मोक्षमांग निकट झीज्र हो 
जाता है। गुणसंक्रमणु व सर्वृक्राण तो मोक्षकों जल्दी हो निकट करा देता 
है। इस दिना तो कर्मोका क्षय संभव ही नहीं। हे मुमुक्ष जनों ! यद्यपि 
कर्मका सत्त्ववार इतना अधिक है कि उसके विनाक्षक्ती कल्पना भी नहीं की 
जा सकती, किन्तु घमंभावमें वह सामथ्यं है कि अरसंस्यभ्वोके पर 
अन्तमु हुत॑में संक्रान्त हो जाते हैं भर भीध्र उनका क्षय करके निर्वाण पृ 


सकता है । भ्रतः कर्मसंक्रमणके लिये बाह्मह॒ष्टि न करके निज प्रव श्रात् 
स्वभावक्ा अवलम्बन ग्रहरा करो | 





३४-कर्मो त्कषण 

जीवके शुभ या अशुभ भावकों निमित्त पाकर पूर्ववद्ध कर्मवर्गणाश्ोंको 
स्थितिमें वृद्धि हो जानेको कर्मोत्कषण कहते हैँ। इसी प्रकार अनुभाग (फल 
देनेकी शक्ति) की वृद्धि हो जानेको उत्कर्षण कहते है। इस कं पह 
उत्कर्षण दो प्रकारका है-- (१) कर्ृस्थिति उत्कर्पण, (२) कममनुभागोत्कपोरा 
कर्मप्रकृतियोंकी जितनी स्थिति है उससे अधिक स्थिति हो जाना इसको 
कर्मस्थितिउत्कषण कहते हैं और करमंप्रकृतिमं अनुभाग (फलदानशर्िक) 
जितना है उससे अधिक हो जाना इसको कर्मानुभागोंत्कपंस कहते 7॥। 
- स्थिति उत्कपंणकी यह दति है #ि अधिक स्थिति होकर जि|॥दो 
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-स्थितिवाला उस कर्मप्रक्षतकों बनना है वह ' उतनी स्थितिवाले सजातीय प्रकृति 
की वर्गणाप्रोंमे वह कर्मप्रकृति मिल जावेगी । इसी प्रकार अ्नुभागोत्तपंशकी 
भी यह पद्धति है कि प्रधिक अनुभाग होकर जितने अनुभागवाला उस कर्मप्रकृति 
को बनना है वह उतने अनुभागवाले सजातीय प्रकृतिकी वर्गणाओ्रोंमें वह क्रम॑- 
प्रकृति मिल जादेगी । 

नीचेको स्थितिवाली कर्मग्रकृतियाँ किस किस प्रक/रस ऊंची स्थितिवाली 
होती हैं ? इसके जाननेके लिये निश्षेप, श्रतिस्थापना, ग्रचलीवलि, प्रतिस्थापना- 
वलि उत्क्षणके लिये प्रपकृष्ठ द्रव्य को नगर रखकर कर्मापकर्पशपद्धतिकी तरह 
समभवा चाहिये। इस पद्धतिकों कर्मापकर्षण वाले अगले पाठमें दिखाया 
जावेगा । भ्रत्तर केवल इतना है कि प्रपक्षणमें तो ऊपरकी स्थितिका द्रव्य नीचे 
की स्थितिमें मिलाया जाता है भौर उत्कषंणमें नीचेकी स्थितिका द्रव्य अपरकी 
स्थितिमें मिलाया जाता है । 


संब्लेश परिणामक। निमित्त पाकर प्रशुभ कर्मप्रकृतियोंका उत्कर्पण 
!ही जाता है भोर विशुद्ध परिणामका निमित्त पाकर यथासभव थुभप्रकृतियोंका 
उत्कपंण हो जाता है। कर्म एक उस जातिका पौद्यलिक भ्रणुवोंका स्कन्ध है। 
चद्धकर्म प्रकृतियोंका उत्कपंण करमंकी योग्यतासे स्व॑यं ही जाता है, किन्तु 
सूकि ये उत्तपंणादि परिणमन स्त्रभावपरिणशमन नहीं है श्रतः किध्ती उपाधिको 
निमित्त पाकर ही होते हैं। वहु उपाधि है यहां जीवके विभाव परिणाम । 

कर्मोत्कर्पण प्रशुद्धभावोंके निमित्तसे होता है। प्रतः तुलाधियोका कर्तेव्य है 
,कि परका श्राश्रय कंरनेरूप श्रशुद्ध परिणामोसे दूर हों ताकि कर्मोत्कर्पण न 
हो व अवन्तसं तार न बढ़े । 





३४-कर्मापकर्षण.'' 
जीवके शुभ या अशुभ या घुद्ध भावों को' 'विमित्त पाकर कर्मवर्गणावोंकी 
स्थितिका या अ्रनुभागका कम हो जाना सो कर्मापकर्षण है ' कर्मापकर्षण भी 
दो प्रकारका है-- (१) कर्मस्थिति-अपकंण, (२) क्मोनुभाग' प्रषक्षण। 
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कर्मप्रकृतियोंकी जितनी स्थिति है; उससे कम स्थिति हो जानिकों कर्म श्थितिं- 
अपकर्पंण कहते हैं श्लौर कर्म प्रकृतियोंमें जितना अनुभाग है उससे कम प्रंशोंका 
अनुभाग हो जानेको कर्मानुभागापकर्षण कहते हैं। कर्मस्थिति-अपक्षपणकी यह 
पद्धति है कि कुमप्रकृतियोंकी जितनी स्थिति है उप्तसे,कम 'होकर उन्हें जितनी 
स्थितिवाला बनना है वे उतनी ही स्थितिवाले संजातीय कर्मअक्ृतियोंकी 
वर्गशाप्रोंमे मिल जाती हैं। इसी प्रकार कर्मातुभागाप्कर्षणकी भी यह पद्धति है 
कि जितना कर्मप्रकृतियोंमें अनुभाग है उससे कम्र होकर जितना श्रनुभागवाला 
उन्हें होना है, उतने अनुभाग वाले सजातोय :कर्मप्रक्ृतिकी वर्गणाप्रोंसें वे मिल 
जाती है । 

ऊपरकी स्थितिवाली कुर्मप्रकृतियाँ किस प्रकार नोचेकी* स्थितिमें मिलती 
है? इसकी पद्धति दिखाई जाती है--कर्मबन्धके श्रवस्तर एक भ्रोवलि कासमें 
तो अपकर्षण होता नहीं, इस कालको झचलावलि कहते हैं। इसके बाद उदया- 
बलि झाती है। इसमें उन्हीं उपस्तिन भ्रक्ृतियोंका भ्रपृकर्षरण होता है जिचका कि 
उदय चल रहा है। जिनका उदय नही है उन प्रकृतियोंका भ्रपृकर्षण उदयावलि, 
के अ्नन्तर समयमें होने लगता है। इन वातोंको एक हृष्ठान्त सम भकर देखें-- 

मानो किसी जीवके १० भ्रावलिकी स्थिति है। स्थिति तो करोड़ों स्ागरों 
की हुआ्ला करतो है, किन्तु जल्दी समभनेके लिये छोठासा हृष्टान्त बना जिया है । 
हां तो दस आ्रावलिमें से पहिली झावलिमे तो अपकर्षण होगा नहीं, वह प्रचलावलि 
है और एक (प्रन्तिम) समय अधिक एक आवलिमरें भी अ्रपकर्षण नही होता, बयों 
कि अन्तिम समयका द्रव्य'तो मिल ही रहा है उप्तमें और द्रव्य कहाँसे मिले तथा 
आखिरी झावलि अतिस्थापनावलि है उप्में भी झपकर्षण नहीं होता । दूसरी 
आवलिके प्रथमसे लेकर अतिस्थापनावलिके समीपके समय तकतमें जो भ्रपकर्षण 
होता है अब उस्ते देखें-मानों एक भ्रोवलिमें १६ समय हैं । तृतीय श्रावलिके 
पहिले समयके प्रकृतिके कुछ पर्मासु . भ्रपकृष्ठ होकर द्वितीय प्रावलिके पहिले 
६ समयोंमें मिल जाते हैं, फिर तृतीय आवलिके दूसरे समयके, अपकृष्ट परमाणु 
उन्हीं ६ समयोंमें मिल जाते हैं, तृतीय . समयके चौथे समयके, इस तरह ऊपर 
ऊपरके समयके पृपकृष्ठ परमाशु उन्हीं ६.समयोगें मिलते हैं। जब तक कि 
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अतित्थापना एक झावलि मे ही जाय । पहिले पहिले ६ समय निक्षेप है व १० 
तमय अ्रतिस्थापना है। जब तृतीय झावलिके दूसरे समयका अपकृष्टद्रव्य मिलता 
है तो अतिस्थापना ११ प्मयकी हो जाती है'। तीसरे समयका भ्रपकर्षण होनेपर 
१२, चौधेपर १३, पांचवेंपर १४, छटवेंपर १५, सांतवेपर १६ समयकी अ्त्ति- 
स्थापना हो जाती है'। भ्रव तृतीयावलिके आठवें समयका अपकृष्ट द्रव्य द्वितोया- 
वलिके प्रथम ७ समयोमें मिल जाते है। नवमें समयका भ्रपकृष्ट द्रव्य द्वितीयावल्लि 
के भ्राठ समयोंमें मिल जाते हैं। इस प्रकारसे श्रन्तिम समयाधिक श्रावलिसे 
पहिले तकके समयोंका श्रपकृष्ट द्रव्य एके एक समय अ्रधिकके क़मसे पूर्वंकी 
भांति मिलाये. जाते है। इस तरह निशक्षिप बढ़ता जाता है, श्रतिस्थापनावलिसे 
पहिले तक । प्रश्तिमफालि मिल जानेपर अपरूपंण पुरा हो छुकता है । 

जोवके योग्य परिणामोंकों निमित्तमात्र पाकर स्वयं कर्मोंका यह अपकर्षण 
हो जाता है। कर्मापकपंण प्रायः कल्याराके लिये होता है। भ्रतः मुमुक्षु जनोंका 
कर्तव्य है कि भगवान्‌ ग्रात्मस्वभावके अ्रवलम्बनरूप धर्मभावकों धारण करें 
ठाकि स्वयं होनेगाला कर्मापकर्षण हो जावे। निर्णरा व क्षयसे पहिले भी 
कर्मापकर्षण होता है। इस योग्य परिणाम होना कल्याशप्रद है। 





३६-कमवन्धापसरण 

जीवके विशिष्ट विशुद्ध परिणामोंके नि्ित्तरें कुछ प्रकारके कर्मप्रकृतियोंका 
बन्ध इक जानेकों कमंवन्धापत्रण कहते है। बन्धरुक जानेका ताम बच्ध- 
व्युच्छित्ति भी है, परन्तु बस्धव्युच्छित्ति व वन्धापसरणमे यह भ्रन्तर है कि 
जिस प्रकृतिकी वन्धव्युच्छित्ति जिस पद (गुणस्थान) में होती है उस प्रकृतिका 
बन्‍्ध उससे श्रामे किसी भी गुणस्थानमें नहीं होता है भ्रौर जिसप्रकृतिका जिस 
पदमें (गुणस्थानमे) वन्धापसरण - होता है उसका उस भावके विलय हो जानेपर 
उसी पद (गुशस्थान) में वंध हो सकता है त्रथा उनमें से भ्रमेक प्रकृतियोंका 
जिनकी कि बन्धव्युच्छित्ति उस गुरास्थानमें नहीं हुई, भ्गले ग्रुणस्थानमें भी 
बन्ध हो सकता है। 

फर्मवस्थापसरणका व्णंत सम्यवत्यके सन्‍्मुख हुए मिथ्याह॒प्टि जीवके 
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सम्बन्धमें श्राया है। वह इस प्रकारसे है--प्रायोग्यलब्धिमं जो विशुद्ध परिशोम 
होते हैं उसको निमिच्त पाकर इसी लब्धिमें उत्तरोत्तर स्थितिबन्ध कम होते रहते 
है, जिसमें पल्यके संख्यातवें भाग कम स्थितिबंध होते जाते हैं। जब स्थितिबन्ध 
पृथकत्व (३ से ६) सागर कम होजाता है तब नरकायु प्रकृतिवन्‍्धापसरण होता 
है तथा उसो क़मसे घटते घटते जब पृथक्त्व त्तौ सागर श्रौर कम हो जाती है, 
तब तियंगायु प्रकृतिका बन्धापप्रण हो जाता है। इस तरह ३४ वन्धापसरण 
होते हैं । 

इसी तरह जिन जिस गुणस्थाचोंमें जिन जिन प्रकृतियोंक्री वन्धव्युच्छित्ति 
होती हैं, उनका स्थितिवत्थापसरण होता रहता है। इस तरह स्थितिवन्धापसरण 
होते होते उस गुणस्थानक्े श्रन्तमें उस प्रकृतिकी वन्धव्युच्छित हो जातो है। 
वन्धव्युच्छित्ति होनेपर उसके आगेके ग्रुणस्थानोंमें फिर बन्ध नही होता है, 
किन्तु सम्यक्लके अ्भिमुख सातिशय मिथ्याहष्टि जीवके जो प्रकृतिवन्धापसरण 
होता है, उनमें से अनेकों प्रकृतियोंका वनन्‍्ध सम्यक्त् होनेपर भी छट्टे गुणस्थान 
तकके नीचे गुणस्थानोंमें यथासंभव हो जाता है। श्रतः उन्हें बन्धापतरणके 
नामसे ही प्रागम्म कहा है, वन्धव्युच्छित्तिके नामसे नहीं । 

प्रकृति वन्धापसरण होनेके लिये स्थितिवन्धापसरण होना आवश्यक है। 
स्थितिबन्धापसरण हो होकर हो प्रकृतिबन्धका अपसरण (विच्छेद) होता है । 

कर्मवन्धापसररा यद्यपि सातिश्यमिथ्याहष्टिके होता है व किन्‍्हीं किन्ही 
बन्वापसरखणोंका तो यह हाल है कि सम्प्रकत्व होनेपर कुछ गुणस्थान तक कर्म- 
वनन्‍्ध भी होता है तो भी कमंवन्धापसरण भलेके हो लिये है। अतः उप्त योग्य 
विशुद्ध परिणाम रखना सुखाथियोंका कतंब्य है। 





३७-कर्मो पशम 
श्रात्मके विद्षिष्ठ निर्मेश परिणांको निमिन्त पाकर आगेक़ी स्थिति 
बाल कमंवयंशावों की उदीरणा ने हो सकतेक्नो कर्मोपफशम कहते हैं। 
यह उपश्म दो प्रकारका है--(१) प्रशस्तोपशम, (२) ग्रप्रशरतोपश्म । जिम 


धक 
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कालमें उपदम है उस काल की स्थितिवाली प्रकृति ही ने रहे उसे तो प्रशस्तों- 
पश्मम कहते हैं भौर जिस कालमें उपशम होना है, उस कालकी स्थितिवाला 
कर्म तो है, परन्तु सबके साथ उम्र स्थितिवाले कर्मका.भी उपशम है, उसे ' 
श्रप्रश्वस्तोपश्म कहते हैं । प्रशस्तोरमके लिये प्रशस्तोपश्षम होनेसे पूर्व 
उप्त स्थितिको प्रकृतियोंका अ्रन्तरकरण कर दिया जाता है अर्थात्‌ कुधको 
पहिली स्थितिमें मिला दिया जाता है. भौर कुछफों बादकी स्थितिमें मिला 
दिया जाता है। इससे फिर उमर स्थितिवाली वह प्रकृति नहीं रहती। 
प्रशस्तोपशममें जितने समयकों वह उपक्षम है .उत्त स्थितिवाली वह प्रकृति 
ही नहीं है । प्रत: वहां उपशम पभगली स्थितियों वाली प्रकृतियोंका है । 

उपद्म भी दो प्रकारका होता है--(१) उपश्मभाव, (२) उपश्ान्त 
करण । उपश्मभाव तो उपशमविधानसे मोहनीयकर्मका ही होता है । 
उपशान्तकरण तव॑ प्रकृतियोंके, सभव है। उपशान्तकरण तो आठवें गुण- 
स्थान तक है? है, किन्तु उपशमभात्र स्थारहवें गुणस्थान तक होता है । 
/ उपशमभाव होनेपर निर्मतता तो उप्त प्तमय क्षापरिकभाववा रहती है, 


परन्तु उपशान्त कर्म प्रदधिवाद अपने विपाकर्में श्राने लगता है। इस कारण 
उस निर्मलतासे च्यूति हो जाती है। 


इस प्राणीका जब भला होनेका काल प्रारम्भ होता है, तब प्रथम उपश्म 
ही सहायक होता है, उपशमभाव प्रकट होता है। इसके प्रनन्तर श्षीघ्र 
प्रगति हो था वित्वम्बसे प्रगति हो या श्रवनति होकर विलम्बसे प्रगति हो, 
प्रगति हो ही जाती है । यह प्रथ्म उपशम प्रथमोपशमसम्पकत्व है । 

उपकश्मभावका मुख्य निमित्ततरण जीवका विशुद्ध परिणाम है।इस 
बिशुद्ध परिणायका हेतु श्रभेद निज स्वरूपमें उपयोग लगावेका योग है। 
इसका हैतु भेदाभ्यास है। इसका हेतु स्वपरका स्वस्वलक्षणविज्ञान है। 
इसके जिये ज्ञानाम्यास-है। इसके उपाय अध्ययन, चर्चा, मनन आदि हैं । 


३८-कर्मग्रदेशनिजरा 


कर्म प्रदेशोंकी निर्जेरा दो प्रकारसे होती,है- (१) साक्षात्‌ उदयरूप, 





है 
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(३) संक्रमशपूर्वक । उदयप्राप्त निषेककाः उदय होवार विपाक संहित था 
विपाकरहित खिर जाना सो साक्षात्‌ उदयरूप नि्जेश है। उपरके निषेकेके 
परमाणु नोचले दिपेकरूप परिणम्रकर फ़न्त देकर श्रथवा फलरहित' होकर 
खिर जाना सो संक़रमणुपृर्वंक मिर्जरा है।.. | 

ये दोनों प्रकारकी निर्जरामें जो जो फत्रसहित निर्जरा है, वह तो सम्ब- 
रहृष्टि व भिध्याह॒ष्टि दोगोंके हो सकती है, किन्तु जो फलरद्वित विर्जरा है 
वह सम्यर्हष्टिके होती है । संक्रमणपुर्वक' अविपाकत्तिर्जरा सम्पक्त्व व चार्रित् 
पा णामिके नि्मित्तते होतो हैव संक्रमणपरर्भक्0 विपाक तिर्जरा म्ंदकपायथ _ 
प्रथवा तौब्रकपायके निमित्तते होती हैं। मंदक॒ंषायके निमित्तसे वह निर्जरा 
हो तो श्रागामीकालमें उदय भ्रनिवाली ग्रतेक शुम प्रकृतियां शोध फल देनेके 
लिये पहिले प्राकर खिर जाती हैं. व उम्त ममय प्रन्‍्य शुभ वनच्धंन हो जाता 
है। तीव्र ऊषायके निमित्तते वह विर्णरा हो तो श्रागामोकालमें उदयमें श्रानिवालों 
अनेक प्रशुभ प्रकृतियां शीघ्र फल देनेके लिये पहिले भ्राकर खिर जाती हैं। . _ 

अविपाक निर्जरामें साक्षत्‌ उदयरूप तो उसका होता है जो श्रपकर्षण 
योग्च संक्रमण श्रादि विधियोंसे चलकर अत्तमें प्राय: पूर्णयत्ता नाशसे लिये 
जो उदयरूप प्राता है भ्रौर संक्रमणुपूर्णकः निर्णरा गुणभ्रोणि, संक्रमण प्रधः- 
स्थितिगलन भ्राकर्षण श्रादि विधियोंत्ते कृध् व सक्षान्त होकर उदीरणरूप 
होती हैं । " 

जिन निपेकोंमें ये प्रदेश मिलते हैं उनमें पहिले समयमें मिले द्ृष्यको 
प्रथमफालि, ट्वितीयसमयमें मिलनेवाले द्वव्यक्ों द्वितीयक्रालि, इसी तरह भव्य 
फालि जानना। प्रत्तिम समयमें मिलते वाले द्रव्यको भ्रन्तिमफालि दृब्य 
कहते हैं । 

निर्जी्यमाण द्रव्प कितने कितने प्रम्माणमें- उत्तरोत्तर समयोंगें मिलाया 
जाता है ? कह्टीं तो अधिक अ्रधिकत और कहीं गुणश्रे णीहूप प्र्थात्‌ 
उत्तरोत्तर असंख्यातगुणा के रूपमें मिलाया जाता है। है 


छेस्थितिनिजेरां | रथ 


६-कर्म स्थितिनिर्जरा 


ग्रात्मके शुद्ध परिणामोंके निम्मित्तते पौदगलिककर्मोंशी स्थितिका 
क्षरण होजाना सो कर्मस्थितिनिर्जरा है। कर्पोंकी स्थितिक्री निर्भरा इस 
प्रकार होती हैं कि स्थिति कम होकर जितनी स्थितिके रहना हो, उम्र स्थिति- 
वाले निपेक्ोंमें वे मिल जाते हैं। इस निर्जरामें कुछ लगातारकी स्थितियोंगें 
निर्वर्गमासकर्म प्रकृतियां मिलतो जाती हैं। 
जेंसे कर्मोंकी बहुत प्रधिक स्थिति है । उनमें ' निेक (समय समयमें उदय 
झाने योग परमाणुममूह। बहुत प्रधिक हैं हो। तम्पकत्व व चारित्र परिणामकरे 
चलसे उनमें से उदबायत्िसे प्रावलिके ऊरके निपेक''बंतंग्रान समयसे अपर 
आ्रवलिके प्राय; एक तरिशागकों छोड़कर वाकी दो भागंक्रि' निपेकर्मे मिजते 
हैं। फिर इस विधानके वाद 'एक एक समय प्रधिक ऊपरके निपक्रमें भ्िन्नते 
है।। इस तरद मिलते मिन्नते भ्रन्तिम प्रायलिसे नीचेके निपेक्रोमें मल जाते है | 
जितने स्थितिके निषेके जितने कप्र .स्थितिके निपेकर्मे मिले तो जिनमें मिले 
उनकी जो श्राखिरी स्थिति है उतनो स्थिति कहताने लगतो है। भ्रव जितनो 
स्थिति घट गई उतनी स्थितिकी मिर्णरा कहलाने लगती है । 2 
;.एक यलमें जितनी स्थितिका लाश हुआ, उतने पूर्ण एक भागकों स्थिति- 
काण्डक (स्थित्तिख्नण्ठ) कहते हैं। एक स्थितिकाण्डकर्म जितनी स्थिति घटी 
उतने स्थितिम्तमयोंकों स्थितिकाण्ठकायाम कहते हैं। ये निषेक जित निषंकोंम 
मित्नते हैं उन्हें निक्षेय कहते हैं व जिनमें नहीं मिलते उन्हें भ्रतिस्थापना 
कहते हैं। एक स्थितिकाण्डकके निपेकोंका नोचले (निक्षेप) निपेकोंमें मिल 
जानेको कॉप्कोक्तरण (क्राण्डकयांत) कहते हैं । यह एक काण्डक्रोत्करण 
जितने देरमे हो पाता है उसे काण्डकोत्करदाकाल कहते हैं। यह प्रन्तम्रु हुं 
ही होता है॥ एक काण्डकृषातमें भसंस्यात' फालियां मिल जाती हैं। ऐसे 
ऐसे असंख्यात स्थितिकाण्डकघात' हो जाते. हैं।' इसके परिणामस्वरूप उतनी 
स्थिति नष्ट हो जाती है. जितनी स्थिति भझपकर्षण' भायहार हारा प्रपक्ृष्ट 
वी गई है। मत 5 ०४3९. 
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जब स्थितिनिर्जरा समृत्त हो जाती है तब प्रदुतिनिर्यरा हो ही जाती है, 
बयोंकि स्थिति बिना प्रकृति कंसे ठहरे। 

यद्यपि कहीं संक्लेश परिणामसे भी शुभ श्रकृतियोंकी निया हो जाती 
है तथापि मुछ्यता मोक्षमार्गमें स्थितिनिजंराक्ी है। एतदर्थ सुश्षाथि जनों ! 
धर्मंभावकां शरण करों ताकि कर्मस्थितिनिर्जरा स्वयं हो जावे । 





४०-भअकालसत्तु 

जितनी आयु वंधी हो उम्से पहिले मरण हो जानेको अभ्रकान्षमृत्यु कहते 
है। यहाँ एक वितर्क उत्पल्तर हो जाता है कि जब सर्वज्ञ देवने सब जान लिया 
तो जब जिसका मरण होता है वह भी जात लिया तो समय पर ही तो मृत्यु 
कहुलाई, अकालमौत कहां रहो ? इस वितर्कंसे श्रकालमौतके अ्भावका प्रसज्ध 
आता है। उसका समाधान इप प्रकार समभना -जीपके परिणामोंके परिणाभम- 
स्वरूप नवीन भवका आ्रायुकर्म बंध जाता है। ग्रायुकर्मके | परमाशुस्कन्ध होते 
है, उनके निषेकविभाग हो जाता है । एक समयमे एक विषेकका उदय होता 
है।इस तरह जितनी संझ्या निषेकोकी है उतने सथका वह ज॑ वन है। यह 
तो एक सामान्यकथन हुआ । अब देखो जैसे फिसी मनुष्यके ४० वर्षके 
समयप्रमाणनिषेक थे । उदय होते होते २० वर्ण तक तो क्रम ठीक रहा 
पर्न्नाद्‌ विषभक्षण किये गयेके कारण, शस्त्रधातके कारण आदि कारणोंके 
बशसे ३० वर्षके निणेक अन्तमु हुर्तमें खिर गये। तो लो, यही अ्रकालमृत्युका 
स्वरूप हुम्रा । 

प्रव यहां विचार करें कि सर्वज्ञदेवने जाना इस निममित्त ऐसा होता 
हुआ या योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकों निमित्त पाकर ऐसा हुआ । 
विचार करने पर ज्ञानके निमित्तसे श्रकालमृत्यु नहीं ठहरती, क्योंकि 
गानतो विषयी है भौर ये द्रव्य, ग्रुझ, पर्याय विपय हैं। विपयभावकों प्राप्त 
सतके वाह्य प्राश्नऱृप निमित्तते तो विषयी ज्ञान होना ठीक है, परंतु 
विषयी ज्ञानको निमित् प्रकर इस पदार्थोका परिणमन हुआ, यह ठोक नहीं 
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कहा जा सकता | सर्वेन देव तो जब जँसा यो होता है उसे जान चात्े हैं । 
जैसे घड़ीमें चावी भर दी गई। अब वह घड़ी ७ दिन तक चलेगी 
यदि कित्ती वस्तुका श्राघात झ्रादि हुआ तो उम्र निम्तिकों प्राकर चैन 
गई। लो, अद घड़ी एक दिन ही चलकर बन्द्र हो गई प्रथवा ऊंसे मोदरमें 
एुक्र गेलन पेट्रोल देनेपर मीटर बीस मील जाती है, उत्त मोटरकों 
जानेपर किसी प्रकार एक वृक्षत्ते श्राघात हुमा, दद्ढी फट गई, पेट्रोद सढ 


ही 
जा न्‍ ) 


”” गिर गया । थो पग्रव मोटर ५ मील चलकर ही बन्द ,हो गई। इसी तरह 


श्ि 


तिपभक्षण, रोग, शस्त्रघात श्रादिको निमित्त पाकर श्रायुकर्मके झप निरयेक 
वीचमें ही सिर जाते हैं तो यह अकालमृत्यु हो गई -. 

अकालमृत्यु व सर्वमन्ञान-ये दो हृप्दियां है। सर्वन्ज्ञानकीं ओरसे वित्क 
करो तो जब जो देखा दाना गया वह तब हुआ। इससे असमय होनेको कुछ 
नहीं है। विज्ञानपद्धतिका अनुसरण कसे हो ब्लकाल मृत्यु. आ्रादि जब जैसे 
जिस वियानसे होते होते हो जाते हैं 

झकालमृत्यु देदों, नारक्रियों, मोगमूमिया मनुप्यतियज्चों व चरम- 


/ रीस्यिके नहीं दोती है।इस विधिनिषेंधने भी प्रकालदृत्यु सिद्ध हुई 


इस स्थित्तिनिजराकों | उदीरणामरण कहते हैं । 
उदीरणामरण न होना मोक्षमागियोंकी दात है। उमर बोस्य रलगब- 
प॑रिषाम होना कल्याणकी ही वात है। 





«.... ४१-कर्मविपाकनिज 
कर्मवर्गपाश्नमि जो कि कर्मरूप हुंई हैं, उनमें फल देनेक्री (व्यवद्ास्तः) 
शक्ति ह। उमत॒ फलदानझत्तिके अब जब रिजेरित होते हैं वाने क्रम होते हैं 
उसे विपाकनिर्जंशा कहते हैं। इसके निर्जराद्ी पद्धति 'मी स्थितिनिर्ननकी 
तरह है। एक यत्लमे डितने अनुमागर्क्ड क (फलदान्क्ति) का नाग 
करना है । उनके तमूहरूप एक मागकों अनुमानकाण्डक कहते दैं। एक काए्डमे 
जितना अनुमाय नप्द हुआ उस्ते अनुभाग काप्डकार्यांम कहने हैं। एक्न 
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काण्डककों नौचले अनुभागस्फद़ कॉमें मिला देनेको प्रतुभागकाण्डकौत्करण 
कहते है। यह संक्रमण जब तक होता है उत्तते समयकों श्रनुभागकाण्डको- 
त्करणकाल कहते हैं। ऐसे श्रनेक श्रनुभागकाण्डकधात होते हैं, जिनके कारण 
अनुभागकी निर्यरा होती' है। इसी प्रस्त॑गमें विशुद्धताकी वृद्धि होते पर 
प्रनुभागकाण्डकपात तो बन्द हो जाता है और प्रनुसमयपवर्तेन होने लगता 
है, जिससे भ्रव प्रतिसमय अनन्तगुणा अनुभाग नष्ट होने लगता है। 

अनुभागनिर्णरामें भी वही पद्धति है जो स्थितिनिर्णरामें है; भनन्तर यह 
है कि प्रनुभागनिर्जरामें तो आयाम अनुभागके अंशोंका लेना होता है भौर 
स्थितिनिर्णरामें तो भ्रायाम कालस्थितिके समयोंका लेना होता है। भन्ुभाग- 
निर्णरा हो छुकने पर प्रकृति भी नहीं ठहर सकती, क्योंकि जिसमें कुछ 
प्रनुभाग ही नहीं वह किस जातिकी प्रकृति फहलांवेगी । 


जीवकी हानिका प्रघान कारंण कर्मविपांक है। उसकी भिर्जराके हेतु 
धर्मपरिणामोंका होना परममद्भुल है । 





४२-करम प्रकृतिनाश है 

कर्मो की प्रकृतिका तलाश दो प्रकारसे होता है-(१)स्वमुजनाश, (२) परमु- 
खबाश । जो प्रकृति भ्पने हो रूप रहकर अपनी स्थितिसत्त्वके श्रन्तिम नियेक 
उदय होनेपर श्रभावकों प्राप्त होती है उस नाशकों स्वमुखनाश कहते है । 
जो प्रकृति भन्यप्रकृतिख्प संक्रमण करके श्रभावको प्राप्त होती है उस नाश 
को परमुखनाश कहते हैं । सत॒मुंखनाशमें उस प्रकृति व प्रदेश दोनोंका प्रभाव 
होता है, किन्तु परमुखनाशमें प्रकृतिका नाश होता है, प्रदेशका नाश नहीं 
होता । प्रदेशका नाश भ्रनन्तर संभव है । 

स्वमुखनाश जिम प्रकृतियोंका होता है वे ये हैं--ज्ञानावरण, दर्दानावरण 
वेदनीय, सम्पसत्त्वप्रकृति, ४ संज्वलनकबाय,£ नोकषाय, आयुकर्स, तामकर्म, 
गोत्रकर्म, ५ भ्रस्तराय । परमुखनाश जिन प्रकृतियोंका होता है वे ये हैं-- 
मिथ्यात्व, सम्यम्मिध्यांत्त, प्रनन्तानुवन्धीकषाय, श्रप्नत्यास्यानावरण कषाय, 
प्रत्यास्यानावरण कपाय । ०० 


क्षयोपश्म [ (४६ 


है! 

कर्मकी १४८ प्रकृतियोमे से पहिले अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया, 
लोभ, भिध्यात्व, सम्यग्म्ध्यास्व, सम्यव्रकृति- इन ७ प्रकृतियोका क्षय होता 
है। यह क्षय श्रणि चढनेसे पूर्ण हो जाता है। पश्चात्‌ नवमे गुणस्थानमे 
नरकगति, नरकगत्णनुपर्दी, तियगगति, तियंग्गत्यानुपर्वी, एकेश्रिय, ह्ीखडििय, 
त्रीरिद्रिय, चतुरिश्द्रिय, उद्योत, ग्रातप, स्राधारण, सृक्ष्म, स्थावर, स्पथानगृद्धि, 
निद्रानिद्रा, प्रचलाप्रचला - इन १६ प्रकृतियोका नाश होता है । पश्चात्‌ 
अप्रत्याधय।नावरण ४ व प्रत्यास्यानावरण ४-इन ५ प्रकृतियोका नाश होता 
है। पश्चात नपु सकवेदका क्षय होता है। पश्चात्‌ स्त्रीवेदका क्षय होता है। 
पद्रचात्‌ हास्य, रति, भ्ररति, शोक, भय, जुगुप्सा-इन ६ प्रकृतियोका 
नाश होता है| पदचात्‌ पुरुषबेद, पश्चात्‌ संज्वलन क्रोध, पश्चात्‌ सज्वतन 
मान, पश्चात्‌ संज्वलन मायाका क्षय होता है। पश्चात्‌ दर्शवे उपरथानमे 
सज्वलन लोभका क्षय होता है। पश्चात्‌ १२ वे गरुणस्थानमें ५ ज्ञानावरण, 
६ दर्शनावरण व ५ प्रव्तराय-इन १६ प्रकृतियोका क्षय होता है। परचात्‌ 
१४ वें गुणस्थानमे उपान्त्य समयमें ७२ व प्रन्तसमयमे १३ प्रकृतियोका क्षय 
हो जाता है। जिसका निर्वाण होता है वह मनुष्य हो होता है। ग्रतः नरकायु, 
तियंगायु, देवायुकी सत्ता ही नहीं थी। इस प्रकार सब कर्मोंका क्षय हो 
जाता है। 


पु 





४३-कर्म जयोपशम 


कर्मकी उस अवस्थाको क्षयोपश्षम कहते है जिसके निमित्तसे जोवके पुरे 
हपसे गुण तो न घटते जावे, किन्तु कुछ प्रश प्रकट रहे भोर कुछ पंश प्रकट 
न रहेँ। जैसे-मतिज्ञानावरणका क्षयोपद्षम दृष्टान्तके लिये ले--मत्िज्ञानावरश 
प्रकृतिमे जितने स्पद्धंक (कर्मदर्गराभ्रोका समृह) है उनमे कुछ हो सर्वंधाती 
स्प्धेक है भर कुछ देशघाती स्पद्धंक हैं। उनम्से वर्तमानरिथितिके सर्वधाती 
म्पद्धेकोंका तो उदयाभावी वीय हो झौर प्रागामी स्थितिके रवंघाती स्पद्धेकों 
का उपद्ाम हो और देशधादो स्पद्धंकोका उदय हो तो ऐसी अवरथाको मतिज्ञाना- 
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वरणक्रा क्षपोपशम कहते हैं। मतिशञानावरणके क्षयोपशमसे मतिज्ञाव प्रकट 
होता है। यहां सर्वंधाती स्पद्धंकोंका (वर्तमानके) उदयाभावी क्षय है । इस कारण 
नानगुणका पुर्णधात नहीं होता, आगामी सर्वंधांती स्पर्डकोंका उपशम है । इसलिये 
ज्ञान गुणका पूर्ण घात नहीं होता, देशधांती स्पद्ध कोंका उदय है । भ्रतः कुछ अंशों 
में ज्ञानगुण प्रकट रहता है। उदयाभावी क्षयका प्रर्थ है-उदयमें श्राकर निष्फल 
खिर जाना । उपश्मका श्रर्थ है--उदय या उदीरणामें न श्रा सकना । इसी 
प्रकार यथासंभव प्रकृतियोंमें लगा लेना। सम्यस्मिध्यात्व तामका भाव भी 
क्षायोपशमिक भाव है। वह सम्यग्मिध्यात्व नामक प्रकृतिके उदयसे होता है। इस 
प्रकृतिका उदय ही क्षयोपदमतुल्य है क्योंकि इसके उदयमें न तो सम्यवक्‍त्व 
होता है ग्रौर न सम्यक्त्वका पूरंघात होता है। भ्रसुव्॒तभाव भी क्षायोपक्षमिक 
है। उसके वर्णुनके दो प्रकार हैं--(१) भ्रभ्नत्याल्यानावरणके उदयाभावी क्षयसे 
व झागामी उदयमें भरा सकने व।ले उन्हींके उपशमसे तथा प्रत्यास्यानावरणके 
उदयसे ग्रणुत्रत भाव होता है । यहाँ भयुत्नतके लिये प्रत्याल्यानावरण देशपघाती 


के तुल्य है। (२) पूर्वकंप/य रहित जीवके प्रत्यास्यानावरणके उदयसे अशुद्त 


५ हैं। इस प्रकार महात्ृतकों भी जानना प्र्थातु उपके भीर प्रकार 
। 7 हैं-(१) प्रत्यास्यावावरणके उदयाभावी क्षय व उपशमसे तथा 
संज्वलनकपायके उदयसे महात्रतरूप क्षायोपशमिक भाव होता है। (२) पूर्व- 
कपायरहित जीवके संज्वलत कषायके उदयसे महात्रत भाव होता है। महा- 
व्रत भी क्षायोउशमिकभाव है। इत्यादि प्रकारसे क्षयोपशमके नाना प्रकार होकर 
भी क्षयोपशमका जो मूल लक्षण है कि गुणकां पूर्णघत्त तो न हो, किन्तु ठुछ 
ग्रश प्रकद हो--इसका विघात नहीं होता । 
जीवके कल्याणके लिये प्रथम ही प्रथम क्षायोपशमिकभाव ही सहायक 
होता है। जो ज्ञान भेददृष्टिका कारण बनता है वह क्षायोपशमिक ही तो है! 
कर्मका क्षयोपशम जीवके गुणको प्रकट नहीं करता, किन्तु ऐसा ही सहज निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्ध है कि प्रकृतिका क्षयोपशम होनेके समय जीवमें उसके अ्रनुरुप 
गुणव्यक्ति होती है। जीवके गुणोंके इस विकासमें जीवभावकी ओरसे देखें तो 
यहाँ भी क्षयोपश्यम नजर गाता है। जीवके ग्रुणोंक्रा पूरा घात नहीं होना सो 


कर्मक्षयोपशम [ १११ 


विकारक्षय है-व कुछ प्रकट होना सो विकारोपशम है। इसी अवस्थामें:सदुपयोग 
की बुद्धि होनेपर कल्याणका प्रारम्भ होता है। 

'जीवमें ज्ञान, दर्शन, श्रद्धा, चारित्र व शक्ति ये ख़ास गुण हैं और इनका 
विधात करने वाले कर्म ज्ञानावरण, दर्शवावरख, प्रतिपक्षौकर्मके उदयमें दर्शन- 
प्रोहनीय; चारित्रमोहनीय व अच्तरायकर्म ये हैं। इनमेंसे श्रद्धा व चारिव--ये 
दो गुण तो प्रतिपक्षीकर्मके उदयमें कृत हो जाते हैं किन्तु ज्ञान, दर्शन व झत्ति- 
) तीन ग्रुण बिक्ृत तो प्रतिपक्षी कमंके उदयमें नहीं, किन्तु अप्रकट हो जाते हैं । 
पै तीन गुण पूर्णतया श्रप्रकट रहें ऐसा भी नहीं है क्योंकि शञानावरण, दर्शना- 
परणव भ्रन्तरायका प्रत्येक संसारी (१२ वें गुगस्थान तक) णीवके क्षेप्रोपश्म 
हुता ही है। इनका क्षयोपशम भी रह सकता श्रौर उदय भी रह सकता इस 
एरण ये गुण कुछ प्रकट व कुछ पप्रकट रहें ऐसी स्थिति चलती है। 

५ श्रद्धा व चारित्र विपरीत हो सकते हैंव कहीं कुछ श्रंशोंमें प्रकट हों 
प्कते हैं। सो जब दर्शनमोहनीय व चारित्र मोहनीयका उदय रहता है तब तो 
बेण्रीन परिणमन होता है किन्तु दर्शनमोहनीयका क्षयोपश्ठम चलता है तथ 
ययायोग्य सम्यक्‌ परिणमतती है श्रद्धा और चारित्रमोहनीयका क्षयोपश्म होता 
| तब सम्यक परिशमने लगता है चारित्र । चारित्र कितने ही पदोंक्ा हैसो 
जेस पदके चारित्रके घातक चारित्रमीहनीयका क्षयो५शम होता है तब वह 


बारिष प्रकट हो जाता है । दे 

कमे दो प्रकारके होते हैं--(१) घातिया, (२) श्रघातिया । घातियाकर्म ४ 
व. अधातिया कर्म भी ४ है। घातिधवाकर्मोंका ही क्षयोपद्मम हो सकता 
*भ्रघ्ातिया कर्मोंका क्षयोपद्यम नहीं होता । घातियाकर्म ४ ये हैं--(१) ज्ञाना- 
'ण, (२) दर्शवावरण, (३) मोहनीय, (४) प्रत्तराय । शानावरण ४ प्रकार 
हीते हैं-- (१) मतिज्ञानावरण, (२) श्र तज्ञानावरण, (३) श्रवधिशञानावरण 
| मनःपर्यायज्ञानावरण, (५) केवलकज्ञानावरए । इनमेंस पहिली ४ प्रकृतियों 
प्रयोपदशेम होता है केवलज्ञानावरणका क्षयोपशम नहीं होता क्योंकि पहिली 
चार प्रकृतियोंमें देशघातीस्पर्डक व सर्वधाती स्पर््धक दोनों प्रकारके 'स्पढ़ क 

हैं। देशधातीस्प्ड क उन्हे कहते हैं जो गुणंका पूरा घात न कर पर्के व 
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सर्वंधाती श्प्् क उन्हें कहते हैं जो उस ग्रुणव्यक्तिका पूरा घात कर । दशना- 
बरणको ६ प्रकृतियां है--(१) चक्षुदशनावरण, (२) भ्रचक्षुदर्शनावरण, (३) 
प्रवधिदर्शनावरण, (४) केवलदशनावरण, (५) निद्रा, (६) निद्वानिद्रा, (७)- 


प्रचला, (८) प्रचलाप्रचला, (६) स्व्यान्गृद्धि | इनमें से भ्रादिकी चार प्रकृतियों 


का क्षयोपशम होता है बयोंकि इनमें देशधाती व सर्वधाती दोनों ही प्रकारके सर्व॑- 
बातीस्पद्ध क होते हैं। मोहनोयकर्म की २५ प्रद्ततियां हैं, जिनमें द्शंनमोहनीयकी 
३ व अनन्त/सुवत्धी क्रोध मान माया लोभ-एन ७ प्रकृतियोंका मिलकर ,क्षयोप- 
शम बनता है वर्योंकि इनमें १ सम्पक्त्वप्रकृति तो देशवाती है बाको ६ सर्वधाती 
है । अप्रत्याह्पानावरण क्ाघ, मान, माया, लोभ; यद्यपि सर्वधाती हैं तो भी 
इनका अनुदय हो प्रौर प्रत्यास्यानावरण क्रोध, मान, माया, लोभका उदय हो 
तो प्रप्रत्याल्यानाव रणका क्षयोपद्षम कहलाता है। प्रत्यास्यानावरण क्रोध, मान, 
माया, लोभ यद्यपि सर्वधातों हैं तो भी हवका अनुदय हो शौर संज्वनन क्रोध 
मान माया लोभ का उदय हो तो प्रत्यात्यावावरणका क्षयोपश्षम कहलाता है । 
सज्वलन क्रोष, मान, माया, लोभ, हास्य, रति, प्रति, शोक, भय, जुगुप्सा 
*. पु वेद, स्त्रोवेद, नपु सक़वेद--इनकी क्षयोपशम नहीं होता । इनमें  उदयका 
महत्ता व तीक्ताके कारण तारतम्य हो जाता है । * 
अन्तरायकर्मकी ५ प्रकृद्धियां है--8) दानान्तराय, (२) लाभान्तराय, 
(३) भोगास्तराय, (४) उपभोगान्तराय, (५॥ वो्यन्तिराय । इन प्रकृतियोंका 
क्षयोपशम होता है। जिन प्रकृतियोंका क्षयोंपक्षम होता है वे प्रकृतियां जिन गुणों 


भ्ध 


पास 


का घात करती हूँ क्षयोपशममें उन गुणोंका सवंथा घात नहीं होता है, कुछ - 


अ्रंद्ञ प्रकट रहते है भौर कुछ ग्रंश भप्रकट रहते 

जीवके कल्याणके लिये सर्वप्रथम क्षयोपशमलब्धि श्रवकाथ्ष दिलातो है। 
ऋमंप्रकृतियोंका हल्का होता भ्थवा क्षयोपक्षम होना सो क्षयोपशमलब्धि है। 
क्षयोपशमलब्पिसे विशुद्धिलब्धि प्राप्त होती है। विद्युद्धिलब्धि प्राप्त होनेपर 
देशनात्रव्धि हो सकतो है। इसके भ्रनन्‍्तर ,यथोचित मनन संस्कार हो जानेपर 
प्रायोग्गरलव्धि हो जाती है। प्रायोग्यलब्धिके ब[द ही करणलब्धि हो सकती- है 
उत्तरोत्तर विशुद्धि वढ़नेक़ो पिशुद्धिलब्धि कहते हैं। उपदेशके अवधारण कर 
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लेनेकों देशनालब्धि कहते हैं। विशेष विशुद्ध भाव होनेके कारण कर्मोक्री स्थिति 
प्रन्तःकोटांकोटी सागर प्रमाण ही रह जानेकी स्थिति प्राप्त कर लेनेकी प्रायोग्य 
लविय कहते हैं। प्रघ:करण, प्रपुवंक़रण, धनिदृत्ति करणरूप निर्मल परिणामोंकी 
प्राप्तिको करणलब्धि कहते हैं। 
कर्मक्षयका उपाय भी क्षयोपशमकी प्राप्ति है। क्षपोपशमका उपाय भनन्‍द 
ल्‍/ कफैपाय वे तत्तन्ञानका उपयोग है। भ्रतः तत्तशामके उपयोग व सस्दकपायकूए 
बर्तनमें यत्त करना सुखाधियोंका कतव्य है 





४४-कर्मज्ञय 

. -कर्मप्रकृतिका पूर्णहपत्ते दूर हो जाने व उमके पुन; ने भरा सकनेको फर्मक्षय 
फहते हुँ । समस्त कर्मोके क्षयकों भी क्षय कहते हैं भौर कर्मोक्ी १४५८ प्रकृतियों 
में से किसी भी प्रकृतिके क्षयकों क्षय कहते हैं, परन्तु जिन प्रकृतियोंका क्षय हो 
गया है, उस प्रकृतियोंका फिर किसी भी प्रकार कभी भी श्रोना नहीं हो सकता 
कर्मको प्रकृतियां सव १४८ हैं। मूलकर्म ८ हैं उनके भेद सब १४८ हैं-- 
जानावरण कर्म ५, दर्शनावरणकर्म ६, वेदनीयकर्म २, मोहनोयकर्म २८, 
आयुकर्म ४, नामकर्स ६३, गोवकर्म २, प्रन्तरायकर्म ५। शानवरणकी 
पांचों प्रकृतियोंका (मतिन्नानावरण, श्रूतन्नानावरण, भ्रवधिज्ञानावरण, मनर- 
पर्ययज्ञानावरण, केवलशानावरण) १२ वें क्षीपमोहनामक गुणस्थनके श्रन्तमें 
एक साथ क्षय होता है श्रौर उसी समय केवलज्ञानी होता हुप्रा सयोगफेव्ली 
कहलाने लगता है। दर्शवावरणकी ६ प्रकृतियां हैं--(१) चल्लुदंर्शवावरण 
(२) अचक्षुदंशंसावरण, (१) प्रवधिदर्शनावरण, (४) केचलवर्शनावरंणा, 
(५) निद्रा,.(६) निद्वानिद्रा, (७) प्रचला, (८) प्रचलाग्रचला, '(६) स्त्या- 
नगुद्धि | इनमेसे निद्रानिद्रा, प्रचलाप्रचला व स्त्यानग्ृद्धि-इन तौन प्रकृतियोंका 
तो क्षयकक्े € वें गुरास्थानमें क्षय हो जाता है और रिद्रा व अचला-इन दो 
प्रकृतियोका १२ वें गुशस्थानके द्विचरम (श्रन्तिम समयके थरनन्तर पुतरवर्ती) 
समयमें क्षये होता है भौर चललु्दर्दताव्रस्ण, प्रच॑क्षुदंशनावरण, अर्ाधिदर्शदा- 
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वरण व केवलदर्शनावरण-- इन चारोंका १२ वें गुणस्थानके अन्तिम समयमें 
क्षय होता है । वेदनीयकी २ प्रकृतियां है--(१) शातावेदनीय, (२) असाता- 
वेदनीय । इनमें से जिसव) उदथ नहीं है उस एकका तो १४ वे भ्रयोगकरेवली 
नामक मुशस्थानके हिचरम समयमें क्षय होता है और बाकी दची दूसरी 
प्रकृतिका १४ वें ही गुरात््यानके श्रन्तिम समयमें क्षय होता है। मोहनीय- 
कर्मक्नी प्रकृतियां २८ हैं--(१) मिध्यात्व, (२) सम्बग्मिथ्यात्व, (३) सम्यव- " 
प्रकृति, (४-७) अनन्तानुवन्धी क्रोध मानव साया लोभ, (८-११) भप्रत्या- 
झयानावरण क्रोध मान माया लोभ, (१२-१५) प्रत्यास्यानावरण क्रोध मास 
माया लोभ, (६६-१६) सज्वलन क्रोध माव माया लोभ, (२०) हात्य, 
(२१) रति, (२५) अरति, (२३) ोक, (३४) भव, (२५) डुग॒प्ता, (२६) 
पु बेद, (२७) स्वीवेद, (२८) नपु'रक वेद । इनमें से मिथ्वात्व, सम्यम्मिध्या- 
त्व, सम्यवप्रकृति व ग्रनन्तानुवंधी क्रोघ माव साया--लोभ इस ७ प्रकृतियोंका 
तों क्षायिक सम्यवत्व होनेके समय क्षय हो जाता है। वह प्रायः चौथे 
अविस्तसम्यवस्व॒ नामक गुशास्थानसे अन्तर पूर्वप्रें ही होता है । यदियँ 
संयमःसमय प्रकेट होनेके साथ क्षायिक सम्यत्त्व होता है तो ४ वें गुरात्यावके 
झनन्तर पूर्व उन ७ का क्षय होता है। यदि संयम प्रकंद होनेके प्ताथ 
क्षापिक सम्यवत्र होता है तो सातवें गुगस्थानके प्रनन्तर पूर्व -उन सांत 
प्रकृतियोंका क्षय होता है। अप्रत्यास्यानावरणकी ४ व प्रत्यास्यानावरणकी 
४ का अविवृत्तिकरण नामक ६ दें गुरास्थानमें क्षय होता है। परचांत भ्रनिवृत्ति- 
करण चुणस्थानमें हो नपुसकवेद, पश्चात्‌ स्त्रीवेद, पश्चात्‌ हास्य, रति, भरति, 
शोक, भय, जुनुप्ता-- इन ६ का, पश्चात्‌ पुरुषचेद, पश्चात्‌ संज्वलन क्रोध, 
पश्चात्‌ संज्वलन मान, पश्चात्‌ संज्वलन माया का नथमें गुरस्थानम हो क्षय 
हो जाता है। संज्वलन लोभका सुक्ष्मसाम्परायनामक १० दें गुशस्थानमें क्षय 
हो जाता है। पर 


प्रायुकरमकी ४ प्रकृतियां हैं-(१) वरकायु, (२) तियग्गायु, (३) मनुष्यायु 
(४) देवायु । इनमें से नरकायु, तिग्गयंगरायु व देवायु--इन तीनका:तो सत्त हो 
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उम्रके नहीं है जिसे मोक्ष जाना है। रही मद्रुष्यायु सो मनुष्यायुका १४ में 
युगस्थानमें क्षय हो जाता है । 

* नामकर्मकी ६३ प्रकृतियां हैं। उनमें से नरकगति, तरकंगत्यानुपृर्व्य, तिये- 
राति, तिय॑ंग्त्यानुपृ्यं, एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय जाति, उद्योत 
आताप, साधारण, सूक्ष्म, स्थावर इन १३ प्रकृतियोंका नवमें गुणास्थानमें क्षय 

“हो जाता है। देवगति, देवगत्यानुपृर्ण प्रौदारिकशरीर, वैक्तियकशरोर 
ग्राह्मरकशरोर, तेजसशरीर, कार्माणशरीर, प्रौदारिक प्रज्भोपाद्ु, पैन्नियक-' 
श्रद्धोपाडू। ग्राह्दारक प्रद्भोपाड़ु, निर्माण, प्रौदारिक वन्चनादि, ५ बंधन, 
भौदारिकरसंघातादि ५ संघात, समचतुरस्संस्थान, न्यग्रोप्रपरिमंइलसंस्थान, 
स्त्रातीस स्थान, कुब्जकसंस्थान, वामनसंस्थान, हुण्डकर्संस्थात, वज्ञप मना" 
राचसंहनत, बज्धनाराचतंहनन, नाराचसंहनन, श्रद्ध नाराचसंहनन, फकीलक- 
संहनन, असंग्राप्तस्टपाटिका संहतत, ८ स्पर्नामकर्म, ५ रस नामकर्मे, 
ए गधनामकर्म, £ वर्णनामकर्स, स्थिर, शुभ, सुस्वर, प्रशस्तविहाायोगति, 
स्थिर, ग्रभुभ, दुःस्वर, अप्रक्षस्तविहयोगति, दुर्भग, ग्रयश्:कोति, गनादेय 
प्रत्येक, भ्रपर्याप्त, भ्गुरुलघु, उपधात, परघात, इवापोच्छवास-इन ७० प्रक्ृतियों 
का भ्योगकेवली तामके १४ में गुणस्थानके हिवरम समयर्मं क्षय हो जाता है । 
सेनुष्यगति, मनुष्पगत्यानुए०४, पज्चेन्द्रिय, सुभग, श्रस, वादर, पर्याप्त, ग्रादेय, 
यशा:कीति, तोर्थदू “इन १० प्रक्ृत्ियोंका प्रयोगकेवली दामक १४ दें गुणस्थाव 
के प्रन्तमें क्षय हो जाता है । | 

४” शौमकर्मकी २ प्रकृतियाँ है-- (१) नोचगोत्र, (२) उच्चगोत्र । इनमेंसे 

* ज्ञोचगोवका भय प्रयोगकैंवली गुण॒स्थानके द्विचरम समयमें होता है और उच्च- 
गोतकां क्षय प्रयोगकेवली गुणस्थानक्रे श्रन्तमें क्षय होता है। | 

।« झत्तरायक्ी ५ प्रकृतियां हैं-- (१) झनान्तराय, (२) लाभान्तराय, 
(३) भोग स्तराय, (४) उपभोगल्तराय, (५) वीर्शस्वसय-इल पांचों अन्तरायों 
का १२वें गुणस्थानके अम्तर्ममें क्षय, हे जाता है। हे 

१४वें गुणस्थानके अन्त तक सभो कर्मका पूर्दक्षण हो हुक है। झतः 
इसके प्रंतन्‍ार हो आत्मा कर्म रहित' सिद्ध प्रश्ु हो बरहेर है ? 
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कर्मप्रकृतिके क्षय होनेकी प्राय: इसप्रकार पद्धति है--किसी भी कर्मप्रकृति 
के क्षय होनेके लिये उस प्रकृतिका अनुभाग घात होता है सो उस समग्र अनुभाग 
के अशोके काण्डक बनते हैं, उनमेप्ते ग्नेक काण्डकोंका घात होता है । इसी प्रकार 
उस प्रकृतिकी स्थितियोंका काण्डक काण्डकोंमें घात होता है शौर प्रदेशों भ्र्थातु 
कार्माणवर्गशाश्रोंका भी बट बट कर पहिली स्थितिवाले कामरणिवर्गंशाओरोमें 
मिल मिल कर उनके उदयके साथ क्षीण होते जाते हैं ? इस प्रकार सभीका 
क्रम घातके लिये जारी रहता है। भ्रन्तमें क्षय होजानेपर उस प्रकृतिका अत्यन्त 
अल्पभाग प्रवशिष्ट रहता है वह भ्रस्य प्रकृतियोंके क्षयके साथ क्षयकों श्राप्त 
हो जाता है। इस क्षयविधिके समय श्रन्यभी श्रनेक कार्य जैसे स्थितिबन्धका 
कम होना, भनुभागवन्धका कम होना, अनेक प्रकृतियोका संक्रमण होना श्रादि 
होता रहता है। इससे उन प्रकृतियोंके क्षयकी सुगभत्ता होती जाती है $ अ्रमेक 
स्वंघाती घातिया प्रकृतका श्रनुभाग क्षीणा होते होते वह देशधाती बन जाती 
है पश्चात्‌ विधिपृर्वक उसका क्षय हो जाता है । हि 


जितना भी बलेश है, वह कर्मके उदयकालमें निम्मित्तनैमित्तिकभाववश्ञ 

आत्माके विकारका फल है। यह व्कार निमित्तहृष्टिसे कमेक्ृत है। आत्मा 

क्या करे वह होना ही पड़ता है । जैसे दर्पणुके सामने जो वस्तु आजाये दर्पण 

क्या करे दर्पणमें तदनुरूप छाया होना ही पड़ती है। हां यदि दर्पणमें पृष्ठपर 

5 रोगन न लगा हो तो वह छाया श्रसर नहीं करती है। इसी तरह ग्रात्माके 

समक्ष कर्म उदयमें आते हूँ तो प्रात्मामें तदनुरूप विकार श्रा घमकते हैं । हां यदि 

आत्मा मिथ्यात्व भ्रथवा परकी श्र आकर्घषण ने हों तो वह विकार अश्नर 

नही करता श्रौर इस प्रकार यदि आत्मा स्वोपयोगसे श्राकषंणा ग्रेट हो दे तो 

विकार भी समाप्त हो जाता है। दपणमें कोई पुरुवार्थ नहीं होता, भ्रात्मामें 
पुरुषार्थ होता है । 


यह श्रात्मा ही जो कि कर्मके उदयके घिकारकी श्रत्मामें उपयोग द्वारा 
जोड़कर ससारी था, वही करके उदयके विकार को आत्मामे न जोड़कर उसका 
जाता द्रष्टा रहकर स्वतन्त्र हो जाता है, वही मुक्त हो जात्वा है। कमंका क्षम 
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हो जाना हो प्वोपरि लाभ है। # नमः बमंमृक्ताय। छ तत्‌ सत्‌। 
शुद्ध चिदत्मि । तमसों मा ज्योतिगमय । 


ध् 
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४१-गुणस्थान 

भात्मामें ज्ञान, दर्शन, चारित्र, सम्यवत्व, योग श्रादि अनेक गृर हैं और 

उन ग्ुणोंके विकासके स्थान भी श्रमेक है, किन्तु जिन गुणोके विकारसे ससार 

परिभ्रमण होता है भौर जिनके शुद्ध विकाससे शान्तिमार्ग मिलता है व बढ़ता 

है, उने गुणोंके स्थान बनाना विशेष प्रयोजनीय हैं। अतः गुणर्थानमे सम्यवत्व, 

चारित्र व थोग--3न तोनोंके विकासोके स्थान बताये गये हैं। इस कारण यह 

कहना चाहिये दर्शनमोह चारिश्रमोह वे योगके निमित्तसे होनेवाले ग्रात्माके 

पम्यवृत्व (श्रद्धा गुण) व चारित्र गुणोकी प्रवस्थाभोंकों गुसास्थान व हते हैं । 

! पोग़का झुद्ध परिशमतल भी चारित्रमें प्रत्तभू त कर लिया जाता है। इस कारश 

यहां यह सन्देहु नही करना चाहिये कि "बोगका निमित्त तो बताया है, किन्तु 

# यौगका विकास नही बताया सो क्या बात है 7” योगका दिकार भी चरित्रकी 

परिपृर्णताम बाधक है, झ्रतः योगका विकार ,समाप्त होनेपर चुरिश्रगुणका 
विक्रास होता है । 


सम्यकक्‍्त्य (विश्वास) व चारित्र गुणके रथान ग्रनगिनते है । फिर भी न 

, प्रतिसंक्षेप न प्रतिविस्तारसे वतानैक्की हृष्टि रख़बर पज्यपाद स्हृपियोंमे गुण- 
स्थान १४ वरशित किये है-- (१) जहां श्रद्धा व चारिश्रगुणका कुछ भी शुद्ध 
विकास नहीं है, उत्टा ही परिणमन्र है, ऐसे परिणामकों मिथ्यात्व कहते हैं। 
मिथ्यात्वीं में जीव शरीरको स्वयं (जीव) मानता है, रागद्रंधादि विभावोंसे भिन्न 
शुद्ध ज्ञायकस्वभावका परिचय नहीं कर पाता । (२) जिस जीवकी श्रद्धा निमंल 
होगई थो वही जीव जब ग्रनन्तानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभमें से किसी 
एनका उदय प्राजाय व मिथ्यात्ववा उदय ने झ्ापाये उस समयके होनेवाले 
विपरीत परिणशामकों सासादन गुणस्थान कहते हैं। इस 'जीव॑ंकी ऐसी हालत है 
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जैसे कि कोई पुरुष छत परसे तो गिर पड़े व भूमि आरा न पाये ऐसी दोचकी 

भवह्र द्वालत है, जिसके दाद सुमित गिरता निरिचत- है। इसी प्रकार सम्यक्त 
पे ब्युत होनेपर इस जीवकी ऐयो भयंक्तर विपरीत- प्रमिष्रायचाली हालत है कि 
जिसके बाइ दोन्न ही विध्यालमें ग्रापजना सुनिश्वित है। (३) जिस जोदकी 
श्रद्धा कुछ निर्मंद् द कुछ मलीन ऐलो मिश्वरूप होठी है, उच्च जीवका वह 
परिणाम मिज्रगुणस्पान कहलाता है। जैसे खिचड़ो का स्द्राद न केइल चावत्त 
जेसा है और न केवल दाल जैसा है, किन्तु मिला हुआ भी वितन्षण जात्यन्तर: 

रूप हैं। इगी तरह जिप स्वानमें जीवकी श्रद्धा न तो केवल सम्यक है और ने 
केवन दिव्या है, किल्नु मिली हुई विन्नल्षण जात्वस्तररूप है, ऐसे स्थानको मिश्र 
गुशस्यान कहते हैं। (४) जहाँ बके सम्यक्ञ् (ऋत्मश्नद्धान) तो हो छुका है, 
किन्तु ग्रभो वेराग्यक्षी विद्येषता ने हो पानेसे कोई नियमरूप ब्रत् नहीं स्िया है, 
ऐसे स्थानक्षों अविरत सम्यक्त् गरुसत्यान कहते हैं। (५) जहाँ सम्पक्त्व भी 
है और एक देश चारित भी हो गया हो, उत्त ज््वानकों देशविरतगुणस्थान 
कहते हैं। (६। जहां सम्यक्त्त भी है ग्रोर सर्देदिरति अर्थात्‌ महाव्रतका भी 
घारण है, किन्तु ग्रत्नों उंज्वलन (एक छोटी झक्तिही कपाय) कपायका उदय 
मंद न होनेते विहार, उपदेश देवा, दोक्षा देना, प्रायदिचतर देना प्रादि कार्यों 

भी यधासमय लगता होता है, ऐसे स्थानकों प्रमत्तविरत ग्रुमस्थान कहते हैं | 

(3) जहां सम्यक्त्व है, महावतक्ता घारण है प्रोर रंज्वलन कयायक्ता उदय मेंद 

हानेसे आत्माऊा पूर्ण पात्रवानी महित्र ध्यान है, उस स्थानक्ों प्रश्मलततिरद 

नुझस्थान कहते हैं। (८) जहां विशेष विश्वुद्धि होनेके कारण कर्मोंके उपश्षम 
या क्षयक्रा उद्यम है, उस स्वानकों अूर्वकृरण कहते हैं। (६) जहां गौर भी 
अधिक विशुद्धि होनेसे कुछ कुछ कम्मंप्रकृतियोंका 'उपच्वम या केय भी किया जा 
रहा हो, उसे अनिवृत्तिकरद बृणस्याव कहते.हैं। (१०) जहाँ अधिकाधिक 

विशुद्धिके कारण प्रवक्षिष्ट कयायक्ता भी उपशम या क्षय क्रिया जाता है, उस 

स्थानक्ो सुह्मम्ाम्पराय गुगस्पान कहते हैं। (११) जहां चारित्र प्रकट हो 
जाता है, उसे उपशान्त कपाय गृणल्थान कहते है। (१२) जड्श॑ मोहनीय कर्मेंका 
पूरुंक्षय है। छुकने कारण यथार्यात चारिव “प्रकट हो जाता. है; दस स्थानकों , 


थे 
विः 
्जोः 
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क्षीण कपाव गुणस्थान बहुते है। (१३) समरत कपायें भप्ट हो जानेके कारशा 
जहां १रिपूर्ण ज्ञान, (केदलज्ञान) दर्शन, ग्रानगद व वीय प्रेकट हो जाता है, किन्तु 
योग रहता है, उस्त सुयोगये बलों मगृशास्थान वहते हैं ।[१४) सयोगकेवली परमा- 
स्माके जब योग भी नप्ट हो चुकता है तव उस परमात्माके स्थानकों अयोगकेयली 
गुरास्थानकहते है । £योगकैवली गृणर्थ्यनके वाद ही १+म्त यह परमात्मा शर्त 
करममिवेत शारीरमुबत सिद्ध, भगवान होजाते है। इस प्रकार भात्माके शुद्धिकी 
पद्वरि है | गुद्ध हो जानेपर «३ ग्रात्मा पुनः कभी भी ऋशुद्ध नहों हो सकता । 
यह जोच प्रनादिसे मिथ्यात्व गुणस्थानमें: रहता आया है। जब कभी 
क्षयोपशमश्रिशेष होता है प्रौर परिणामोंमें विशुद्धिकी वृद्धि होती है तब यह 
जीव शुद्ध धिक्षा धारण करता है और वस्तृत्वरूपको यथार्थ पहिचानकर 
भेदविज्ञानके बलसे परसे उपयग हटाकर निजतत्त्वमें उपयोगी होता है । 
इस पद्धतिमें सहजनिमित्तनेम्त्तिक सम्बन्धसे सम्यवत्व (रुच्च॑ श्रद्धा) के घातक 
ऋर्मप्रकृतियोंका उपश्षम होता है प्र तभी औपशमिक स्म्य्ग्त्वहों जाता 
है | इस प्रौपधामिक रुम्यवत्दवों णदि साथमे वोई व्रत परिमाण न हो तो 
प्रविर्त सग्यवत्त गुशास्थान (चांथागुसरथान) कहते है।यह उपशाम सम्य- 
रृष्टि उपशम वी ध्वधि (इन्समूंहूत) समाप्त होनेपर या तो मिश्यावमें 
भरा सकता या क्षयोपशमसम्यवत्व करके सम्यग्हष्टि ही रह सकता या यदि 
मिथ्यातका तो उदय प्रा न पाये और सम्यवत्वविराधकपाय (श्रनन्तानुवस्धी 
क्रोध मान माया लोभमें से कोई) उत्पन्न होजाय तो सासादन गुशस्थान 
हो जाता है । मिथ्याहृष्टि या क्षायोपश्मिक सम्यग्हप्टि जीवके श्म्यस्मिध्या- 
त्ववमंप्रकृतिका उदय भरा जावे तो उसका सम्यम्मिथ्यात्व ग्रणस्थान हो 
जाता है । ! 2५ | 
मिथ्याहष्टि जीवके यदि संम्यवत्व ० एबटेशा>चान्त्रि डसुद्रत) वा 
एक साथ परिणाम हो जावे तो उसका देशविरत गृणस्थान होजाता हैं। 
प्रविरत सम्यः १ ्टि जीदके देइच रित्रवा परश्णि।म हो: जावे तो उसवा देश- 
विरत गुणस्थान हो जाता है। ययायोग्य मुरिके: पर्णिम छियिल होकर 
देश चारिश्रका ही परिणाम रह जावे तो उसके देशविस्त गुरास्थाव हो 


| 
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जाता है । 

मिथ्याहष्टि जीवके सम्पकत्व वे संयमका एके साथ परिणाम हो जादे 
तो उसके अप्रमत्तविरतगुणस्थान हो जाता है । प्रमतविरतमुनिके विश्ेष 
प्रात्मीय सावधानीका परिग्राम हो जावे तो श्रप्ममत्तविरत गुणस्थान हो 
जाता है । 

अ्ग्रभत्तविरत मुनिके कुछ प्रल्पप्रमांद प्राजाने तो उपके प्रमत्तविरत 
गुणस्थाव हो जाता है । 

प्रप्रभत्तविरत गुणस्थानवर्ती जीवके जब सातिशय परिणाम होता है 
तब बह अपूर्वकरणगुणस्थानमें पहुंचता है । यदि उस सातिशय' श्रप्रमत्तविरत 
मुनिने कर्मप्रकृतियोंके उपशम करने का परिणाम प्रारम्भ क्रिया तो उपशम- 
श्रेणिके अूर्करगगुणस्यात (८ वां गुणस्थान) में पहुंचता है भौर यदि 
क्षय करनेका परिणाम प्रारम्भ किया तो क्षपकर्थ णिके अधूर्वकरण गुणस्यानमें 
पहुँचता है । 

सातवें गुण॒स्थानसे ऊपर दो - श्रेणिया है (१)--उपश्वमश्रेणि, (२) क्षपक 
श्रेणि | उपशमश्र णिमें तो जवां, ध्वा, (०्वांव (शवाँ-ये चार ग्रुण- 
स्थान हैं और क्षपक श्रेणिमे पत्रां, €त्रं, (०वरांत् १रेएाँ >ये बार गुग- 
स्थान है। वारहवेंसे ऊपर भो क्षपक्र ही है, किन्तु १३ वें, १४ में गुण॒स्थानके 
मुकाबिले कोई उपशमक होता! ही नहीं । प्रतः प्रयोजन नहीं होनेसे श्रेणिसे 
ऊपर इन्हें कहा गया है । ः 

अपूर्वकरणगुणस्वानवर्ती जीवके प्रतन्तगुरे विशुद्ध परिणाण होते रहते 
हैं, जिसके निनित्तसे कर्मोकी स्थितिका घात होने लगता है, स्थितिबन्ध कम 
होजाते हैं, वहुतसा भ्रनुभग (फलशक्ति) कर्मोका चष्ट हो बजात्ता है, कर्म- 
स्कन्घोकी असंख्यातगुणी निर्णरा होती है व खोटी प्रकृतियांशुभ प्रकृतियोंमं 
बदल जाती हैं। 

अ्रपूर्व करणगुणस्थानके वाद जोव अनिवृत्तिकरण गुणस्थानमें पहुंचता है । 
इसमें श्रपूर्वंक रण गुणस्थानसे भी अनन्तगुरेः विश्युद्ध परिणाम होते है । उप- 
शमश्रं णिके अपूर्दकरणवाला तो उपशमश्र णिके अनिवृत्तिकरणमें जाता है 


न 
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भौर क्षपर्श्ने णिके ' अपुर्वेकरणवाला क्षपकश्नेणिके ब्रम्िवृत्तिकरणमें जाता 
है ।, उपशमक प्रनिवृत्तिकरण चारित्रवाधक २० कर्म प्रकृतियोंका- उपदम 
फरता' है, मिफ़े एक सूक्ष्म संज्वलन लोभ बच जाता है भौर :क्षपक श्रनिवत्ति- 
करण इत २० कर्मअकृतियोका क्षय करता है इनके क्षयके अ्रत्तिरिक्त अन्य- 
कमंसम्बन्धी १६ प्रकृतियोंका भी क्षय करता है । 


प्रनिवृत्तिकरण गुरास्थानके बाद जीव सूक्ष्मसाम्परायगुशस्थानमें पहुंचता : 
है। उपशमभ्र णिके पनिवृत्तिकरण गुणस्थानवाला तों उपशमद खिके युक्ष्म- 


साम्परायमें पहुंचता है भौर क्षपकश्न णिके श्रतिवृत्तिकरण गुणस्थानवाला 
जीव क्षपकश्न णिके प्निवृत्तिकरण ग्रुणस्थानमें पहुंचता है। उपशमक सुक्ष्म- 
साम्पराय तो सुक्ष्मसंज्वलल लोभका उप्रण्म कर देता.है भौर क्षपक सूक्ष्म- 


साम्पराय गुणरथानवाला इस लोभका क्षय कर वेता है। इस प्रकार चारित्र- 


ब्राधक प्रकृति फिर नही रहतो है। 


तृक्ष्मताम्पराय गुणस्थानके बाद जीव उपशमश्र णिक्रा हो तो उपशान्तक- ! 
* कपाय नामके १२ वें गुणस्थानमें जाता है। यदि शञणक श्रेणिका हो तो क्षी 


शकपाय ताम १३ वें गुणस्थानमें जाता है। उपश्ान्तक्रपाय गुणस्थानवर्तो 
जीव तो चारित्रमोहफे उपशमके कालके समाप्त होने पर उपशमभ्रेशिकरे 


१० वें गुण स्थानमें प्रा जाता है भोर क्षीर्णीकपाकंगुणस्थामवर्ती जोब १३ कें 
ग्रास्पानमें पहुंचता है प्र्थात्‌ सकलपरमात्मा सयोगी होता है | 


घढ़ते समयक्ी उपदामश्र णिमें जीव क्रमदा: वें, € में, १० में, १६ में 
में पहुँचता है। यदि इस वीच मरण हो गया तो वह तुरन्त चौथे गुणस्थानमें 
प्राकर देव होता है। उतरते समयकी उपशमश्रणिमें जीव क़मणः ११ में 


' से १० थें, ६ में व ८र्थ में पहुंचकर ७वें में पहुंचता हैं ! इसके बाद क्रम नहीं 
 है। यधायोंग्यप्रकारसे वीचे उतरता है भ्रथवा इस छथें से ६छें में श्राकर व ७ 


में, धगें में परिवर्तत कर फर पुतः ऊपर चढ़ सकता है। उत्तरते समयकी 
उपशामश्र शिर्मे जीवका मर्द मरण हो जाय तो वह भी चौथा बग्रृण॒स्थान 


य्राता हुआ देवगतिमें जन्म लेता है। 


: सगौगकेवाली नामक १३ में गंशस्थानमें यह परमात्मा जियंकी जैसी 


' मनुष्यभवकी भायु शैेय हो उसमें. क्ेषत १ गअन्तमुंहुर्ती' छोड़कर ओप पायु 
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पर्यन्त रहते हैं। इनके वेदनीय, झ्रायु, नाम व ग्ोतर-ये धार प्रकारके कर्म 
रहते है। वेदनीयके उदयसे सभामंडप समवशरणादि विभूति होती है। यद्यपि 
विभूतिसे परमात्माका कुछ भी प्रयोजन नहीं है, फिर भी क्र्मोंदयका नैमित्तक 
कार्य तो होता ही है । प्रायुकर्मके उदयसे श्रात्मा शरीरमें प्रवस्धिति रहता 
है। नामकर्मके उदयसे शरीरकी रचनां रहती है। गोत्र कर्मके उदयसे ये 
आत्मा सर्वोत्करष्ट लोकमान्य होते हैं। इन चार कर्मो की स्थितियां विभिन्‍न 
प्रकारकी होती हैं। सो, यदि आ्रायुकर्मकी स्थिति कम हो और शेष ३ कर्मों की 
स्थितियां भ्रधिक हों तो उन अ्रधिक स्थितियोंकों पब्रायुकर्मकी स्थितिके वरादर 
करनेके लिये (होता स्वयं है) इन सकल परमात्माके समुद्धात होता है। 
ग्रात्मप्रदैशोंका शरीर्से बाहर निकलना, किन्तु शरोरकों छोड़कर नहीं 
मिकलना, इसे समुद्धात कहते हैँ। संकलपरमात्मा (सयोगकेवली) के इस 
समुद्गातका नाम केवलितमुद्धात कहते हैं। यह केवलिसमुद्धात संयोगकेवली 
गुणस्थानके भ्रन्तिम भ्रन्तमु हृतंसे पहिले हो होता है। यह समुद्धात ८ समयोमें 
पूरा होता है (१) पहिले समयमें वातवलयोंकों छोड़ेकर बाकी लोकप्रमाण” 
उपरसे नीच १४ राजू तक शरीरप्रभाण या शरीरसे तिगुने प्रमाण मोटाईको 
लिये हुए आत्मप्रदेश फैन जाते हैं। इसको दण्डसमुद्धात कहते हैं। (२) 
दूसरे सभयमें दोनों वाजूसे जहां तक लोकविस्तार है (चातवलयोंको छोड़कर) 
वहाँ तक फल जाते हैं। इसे कपाट्समुद्धात कहते हैं। (३) तीसरे पमयमें 
आगे पीछे जहां तक लोकविस्तार है (वातवलयोकों छोड़कर) वहां तक 
फंल जाते हैं | इसे प्रतरसमुद्धात कहते हैं। ,(४) चौथे समयमें समस्त 
वातवलयोंमें (चारों प्रोर) फंल जाते हैं। इसे लोकपुरणपमुद्धात , कहते हैं। 
लोकपुरणसमुद्धात श्रात्मप्रदेश लोकके समस्तप्रदेशों में फैलते हैं। जितने 
लोकके प्रदेश हैं उतने ही श्रात्मा प्रदेश है । सिर्फ यही लोकपुरण समुद्धातकी 
हो स्थिति ऐसी है जहां आत्मा प्रदेशोंसे पुर्णुलोकव्यापक होता है। ।५) 
पांचवे समयमें प्रतरसमुद्धातक्री स्थिति हो जातो है। (६) छटबें समयमें 
कपाट्षमुद्धादक्ी स्थिति हो जाती है। (७) सातमें समयमें दण्डसमुद्धातकी 
« स्थिति हो जाती है। (८) श्राउें समयमें शरीरमें हो सब भ्रदेशोंका प्रवेश 
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हो जाता है। इस घटनासे शेषकर्मो की स्थिति आरयुकर्मकी स्थितिप्रमाण हो 
जाती है। इसके बाद योग निरोध होने लगता है । ह 

सयोगकेवलीके योगनिरोध होनेपर प्रयोगक्रेवली गुथस्थान होता है। 
इसका काल “प्रद् तक” इन चार हल्वाक्षरोंके श्षोघ्र बोलनेके कालके 
बरावर है.। प्रस्तमें प्रवशिष्ट सर्गकर्मप्रकृतियोंका क्षय होते हो कर्ममृक्त व 
सरीरमुक्त होकर निर्वाण को प्राप्त होते हैं, प्रद्ध हो जात़े हैं। सिद्ध भेग- 
वानको गृणस्थानातीत भ्रथवा प्तीतगुणस्थान कहते हैं। 





४६-सम्पक्त्व 

सम्मक्त्व घाब्दका श्र्थ यधार्थता याने सचाई है। जीवोंके जो वस्तुस्वरूपके 
विरुद्ध श्रभिप्राय रहता है, उस विपरीत पअ्रभिप्रायके मिटनेपर सचाई प्राजाती 
है, इसीकों सम्पवत्व बाहते हैं। वस्तुका स्वरुप अपने द्य प्रदेश पर्याय गुणरूप 
: है, किसी भी वस्तुका कुछ भी उस वस्तुसे बाहर नहीं है। भ्रतढुव कोई पदार्थ 
किद्ती प्रन्य पदार्षका कर्ता नहीं है। है तो वास्तविक बात यह, किल्तु कोई 
श्रभिश्षय ऐस। बनावे कि मैं प्रमुक पदार्थकों यों करता हूँ, प्रमुकको सुश्र देता 
हूं, प्रमुककी दुःख देता हूं या ,अमुक मुझे कुछ करता है या श्रमुक भ्रमुकको 
करता है इत्य।दि भाव सब मिथ्यात्वके भाव हैं; भ्रयथार्थ है, 'ृठे हैं. याने वस्तु 
स्वरूपके विरुद्ध हैं। ऐसा शिपरोत प्रभिश्राय व रहे तो स्वच्छता उत्पन्त होती 
है वही वो सचाई है। 

, प्रात्माका. दंभव सम्पदत्व है। सस्यवत्व ही सत्य श्रानन्‍दका जनक' हैं। 
जीव झाननद ही तो चाहता है। प्राननद सम्यक्‍त्व होनेपर वास्तवमें होता है । 
मिथ्यात्व ही विपदा है। जोद विपदासे वचनेके लिये नादा उपाय करता है, 
किल्तु सम्यक्शके उपाय बिना विपदा दूर हो हो नहीं सकती । 

ग्रात्मा स्वभावसे सर्वगुणकरण्ड है। यदि कोई ब्रावरक, बाधक बाह्य 
उपधि 'न लगी हो तो प्रात्मामें स्वभावफा ही विकराप्त 'होता है। सम्यक्त्वका 
, भी बाधक यूदि,वाह्य उपधि व लगी हो तो सम्यक्त्वका भी. स्वभाव विकास 
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होता है । आत्माके साथ प्रकृतियोका संयोग है। ये ही प्रकृतियाँ प्रांत्मगुणके 
विकासके वाघक व॑ प्रावरक है । सम्यक्त्व गुशके विकासकी बाधक ७, प्रकृतियां 
है जिनको इन नामोंसे सूचित किया गया है-- (१) मिथ्यात्त (२) सम्यग्मि- 
थ्यात्व, (३) सम्यवप्रकृति, (४-७) अनन्तानुवधी क्रोध, माने, माया व लोभ । 
इन प्रक्ृतियोंका जब पूर्ण उपशम होता है तर्भ' जो सम्यकक्‍तत होता, है, उसका 
ताम है श्रौपशमिक सम्यक्त । इन प्रकृतियोंका जब एकदेश उपशाम होता है 
प्र्थात्‌ क्षयोपश्म होता है तब जो सम्यकक्‍्त्व होता है उसका नाम, है क्षायोप- 
शमिक सम्यवत्व । हन प्रकृत्तियोंका जो क्षत होगा है तब्र जो सम्यक्‍श्न होता है 
उसका नाम है क्षायिक सम्यकत्व । 

प्रौपशञमिक सम्यवत्व व क्षायिक सम्यवत्व--ये दोनों निर्मल सम्यक्त्व है । 
उपशमसम्यक्त्व तो प्रकृतियोंके उपशमसे हुआ है, भ्रतः उपशमकाले समापा होने 
पर शौरशमिक सम्यक्त्व समाप्त होजाता है। फिर चाहे क्षायोपश्मिक सम्यवत्व 
हो या मिथ्यात्व हो, कुछ भी हो किन्तु औपशमिक सम्पक्‍्त्व तो भ्रन्तमु हुर्त ही 
रह प्षकता है। वर्योकि जिन प्रकृतियोंका उपशम था सो उपशम (दबमे) का 
काल समाप्त हो जाता है । क्षायिक सम्यवत्व सम्यक्त्वघातक प्रकृतियोंके क्षयसे 
होता है सो जिन प्रकृतियोंका क्षय ही हो चुका है उनका सत्तव रहा नहीं, पभ्रतः 
क्षापिकसम्धक्त्व स्देव प्रवन्‍्तकाल तक बना ही रहेगा। जब तक संसार शेष है 
तब तक भी क्षायिक सम्मक्त्व रहेगा और उसके बाद भी श्रर्थात्‌ मुक्त होनेपर 
भी क्षाथिक सम्यकत्व बना ही रहेगा । ह 

क्षायोपशमिक सम्यक्त्व अत्यन्त सूक्ष्म कियो प्रकारकी मलिनतां रहती है 
क्योंकि वह सम्पर्त्व सम्पक्वघातक ७ प्रक्रतियोंमें से ६ प्रकृतियोंके उदायाभावी 
क्षय व उपशम तथा १ (सम्यक्त्वप्रकृति) के उदयके विभित्तसे हुआ है । 
क्षायोपश्शमिक सम्यवत्व संसार अ्रवस्थामें ही रहता है भौर वह बहुत क'ल तक 
* रह सकता है। 

सम्यरहृष्टि जीव जब त्क सराग रहता है तब तक तो उप्तकी भावनायें 
चलती है और जब वीतराग हो जाता है तब भावचायें नहीं चलतो, किन्तु परम 
अनाकुल परिणमन चलता है। सम्यन्दष्डि जीवकी भांवनायें विशुद्ध होती हैं । 


रख 
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वह भधिकतया निरपेक्ष निज शुद्ध चैतन्य स्वभावक्ी उपासनाके लिये यत्नमें 
लगता है। बाहरमें श्रन्य जीवोंके देखनेपर उनमें मी शुद्ध चैतन्यस्वभाव देखता 
है तथा इस परमश्नह्म तत्त्वकी हष्टि होनेसे सब जीवोकों एक समान समझता 
है प्लौर इस दृष्टिमें व्यक्तित्वकी हृष्टि न रहनेसे सबको एक ही देखता है। नव 
वह यह देख लेता है कि जो यह है सो मैं है, इसमें व मुझमें कोई भ्रन्तर नही 
है। तब यह परको विषय बनाकर क्या तो राग करे व वया हेप करे ? इसी 
कारण सम्यग्दृष्टि जीव समतामृतका पान करता रहता है। सम्यवत्व होनेपर 
जोवके भय नहीं रहता है। जिसने प्रपने प्रात्मस्वरूपका सब मर्म प्रपने आरपमें 
ही निश्चित कर तिया व समझ लिया कि मेरा सर्वस्त यह मैं हूं, परिपूर्ण हूँ, 
ग्रपने ही परिणमनका कर सकने वाला हूं, यह मैं दूसरे पदार्थोके द्वारा कुछ 
नहीं किया जाता, ऐसी समभवाला क्या इस दुनियांका भय करेगा कि हाथ 
मुझपर प्रय कया बीतेगी, फंसे गुजरा चलेगा ? 4ह तो भ्रपनेकों देखता है पौर 
असन्त रहता है। 

..अम्यग्हृष्टि जीवके दीनता नहीं रही है। जिसने वस्तुस्वपका यथार्थ 
पक फर लिया और ऐसा प्रत्यय भी कर जिया कि विस्ली प्रन्य पहार्थसे 
मुझ प्रात्मामें फुछ भी सुख भ्यवा दुःख ग्रादिका परिशमन नहीं होता, बह पया 
परपदार्थोंकी भ्राशा लगायगा ? प्राशाके लगानेवा ही नाम दीनता है। जानी 
जीवके पृष्योदयबश जो समागम भाजाय उसका भी वह शांता रहता है भौर 
पृवंक्ृतपापोदयव्श कोई प्रापत्ति झा जाय तो उसका भी ज्ञाता रहता है। 
इसका कारण यह है कि वह वाह्य पढार्थसे प्रपनी संपत्ति या विपत्ति नहीं 


'म्रानता । गा 
लोकमें घृणा करना भी एक बलेशका साधन है, किस्तु सम्यग्हष्टि जीवके 
धुणा नहीं रहती । इसका कारण यह है कि यह समरत सतुको वास्तविक द्रव्य 
की हृष्टिसे देखता है। अ्रतृस्वभावकी हृष्टिसि देखते पर सारा विश्व एक सत्‌ 
रूप दीछता है भर चैतन्यस्वभावकी हृष्टिसे देखनेपर समरत जीव एक चैतन्य- 
प्रात्न ही दीखता है। इस : हृष्टिफे कारण कभी व्यक्तिपर भी नथर टालता तो 
सभी उसे परमात्मा दीखते, ध्रभी उनके लिये प्रभु दीखते। है भी वास्तविक 
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यही बात कि प्रत्येक जीव स्रमादतः एक समांव हैं। जीव द्रव्यकी जो बांत 
होडी है वह तब जीवोंगें है। एक्रेच्दियसे मुक्त दीव पर्यन्त समस्त प्रात्मा एक 
चंतस्वस्वहूर हैं। ऐपी हृष्ठिकी मुहप्रगा हो जानेद्ते उपाधिजनित भेदोंसे विशिन्त 
पर्याय व परिणमतर सम्यरहष्टिके सम्मुख हों तो भी उनके देखनेसे घृणा नहीं 
उत्तन्त होतो है, बल्कि दया उत्नन्त होतो है कि धहो प्रभो ! तुम ज्ञसत भानन्द 
के घन पुरुद होकर भी किस परिणाम में अपनी प्रभुताकों ले जा रहे हो। इस 
तरह श्रूर्व प्पतायें प्राहर पस्यरहए॥्ट जोब निरज्जन तिजत्ररूपक्ा झनुभव कर 
सत्यानरपर होता है । वह सद मम्पक्त्वकीं महिस्स है। 
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संम्पकादकी वृत्ति तो विपरीतमावका अमाद करना ही है, किन्तु सम्यक्त्व 
निसे उत्पलत हुमा है वह थ्रदि रापका विनाश चहों कर सका भ्रौर रायके उदय 
में प्रषना व्यवहार करता है तो उस सम्पाहृष्टिक्री वृत्ति कंपी होती है ? इसका 
भ्रहां विवरण किया जाता है।' 

सम्यस्हष्टि भीवकी प्रतोति निरन्तर यहो रहतो है कि मेरा स्वभाव 
परिणमतर भ्रादि सद कुद्ध मुझमें ही है, मेरा कुछ भी तत्व किसी ग्रन्‍्य पदार्थसे 
नहीं प्राता, मेरा हिंत्र मैं ही हू; फिर भो पूर्वत्द्ध कमेंक़े विश्वकसे जो भी 
परिणप्त बनता है उपका जानवहार तो रहता है, किसु उसे प्रप्वाता नहीं है | 
सुपर, दुःख, रोग देइवा आदि कुछ भी प्रावे ठप्तके प्रति यही शाव है कि ये 
कर्मविपाकप्ते प्रभव विभाव हैं इन रूप मैं नहीं हैँ । इप्तो कारण सुस्त, दुःखको 
भोगता हुआ भी वह अ्रन्तरड्भसे भोगता नहीं है। कषायभावकों करता हुआ| , 
भी वह प्रस्तरड्से करशा नही है। लोकमें अनेकों उदाहरण इस प्रकारके देखे 
जाते हैं कि कोई प्रम करता हुआ्ला भी करता नहीं है, रोता हुआ भी रोता वहीं 
है, क्रोध करता हुप्ना भी कोष करता नहीं है, मारता हुआ भी मारता नहीं है, 


खिलाता हुमा भी खिलाता नहीं है, घतका मालिक बनता हुआ भो मालिक 
बवता नही है इत्यादि | | 

जेंसे--एक वेश्या घ॒तार्जनके भ्रभिषयसे किसी पुरुषसे प्रेमपुर्ण व्यवहार 
फरतो है, इस कलासे प्रेममय वचन व चेष्टा करती है जैसकि सही प्रमिक्रा भो 
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अपने पतिको प्रवश्षित नहीं कर संकती, तिस पर भोवया वेश्या अन्तरजूसे 
प्रेम करती है, वह तो प्रयोजन हे सिद्ध होनेपर बात भी नहीं पृछतो है। इस 
हृष्टान्तमें वेश्याके भावसे या भन्‍्य बातोंसे प्रयोजन नहीं लेना है, किन्तु यह 
देखना है कि भाव कुछ और है व करनेमें झाता घुचछ ओर है। इसी प्रकार 
सम्याहृष्टि जीवका अन्तर कार्यक्रम तो यही है कि किसी भी परपदार्थका 
उपयोग थे करता पड़े श्रोर निविवल्प समाधि भावमें ही स्थित होकर शुद्ध 
परिशमन प्रकट होवे, परन्‍्त कुछ श्रक्षक्तितश इस योग्य वात्तावरणमें श्र्थात्‌ 
निम्नेन्य अ्वस्थामें नहीं रह सकता, अतः गरहाश्रमम्मे रनेके कारण श्रमेकों 
व्यवहार करने पड़ते हैं। सो यह स्त्री पुत्रादिसे प्रेममय वार्तालाप करके भी 
प्रन्तरज़ुसे प्रेम नहीं करता है। दृष्टाग्तमे तो वेश्याके मायाचार है, परन्तु 
सम्यग्हष्टिकी यह चृत्ति मायाचार नहीं है, वयोंकि उसका विसीबो 'टगनेका 
भाष नहीं है। यथार्थमार्ग पर ही उसका चलनेका भाव है, लेदिन क्‍झ्शक्तिवश 
रागवृत्ति होती है इसी कारण वह र्गवृत्तिका ज्ञाता होता है। उसको भपनाता 
'जहीं है। इसका कारण यह है कि उसने स्वृविविक्त निण चंतम्यस्वरुपको 
अ्रपनाथा हैं । 


जैसे स्त्रियां प्रनेकों वार ससुराल जा इुबती हैं तो भी ज्व ससुराल जाती 
हैं रोती प्रवश्य है, परन्तु प्रायः उनके मनमें ससुराल जानेका उत्ताह रहता है 
क्योंकि घर तो उनका वहीं है। इस तरह उनमें परख लो कि उन स्त्रियोके 
मनमें,है तो उत्साह, किन्तु बाह्य वृत्ति रोनेकी है श्रथवा जिस देशमे किसीके 
. मरने पर रोनेके लिये मजदूरती बुलाई हो जातो हैं। वहां वे मजदूरनी रोनेबी 
कला जासनेसे ऐसा रोती हैं कि सुननेदाले उस रुदमकों सुनकर रंजमें श्राजायें 
किन्तु उन रोनेवालियोंके मनमें शोक नहीं है, प्रत्युत हुए ही है भौर बाह्मवृत्ति 
उनको रोनेकी हो रही है। इसी प्रकार सम्ग्ग्हष्टि जीव वस्तुस्वरुप यथार्थ 
माननेके कारण किसी भी गाहा घटनामें ग्रपनी हानि नहीं मानते और इसी 
कारंण वे ग्राकुलित नहीं होते तथापि जो ह्ञानो होकर भी अरशत्तिवश गृहाश्रम 
में रहते हैं उनको बाह्य वातावरसमें काच्ति हुए व्पिद करना पड़ता है तो 
भी वे सत्य प्रतीतिके कारण. प्र्तरज़में भाकुलित नहीं होते । 
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जँसे गुर शिष्पके उद्धारके लिये कदाचित्‌ बांह्ममें क्रोप भी करता है प्रथा 
माता पुत्रके सदाचारकी रक्षाक्रे लिग्रे कदाचितु बाह्ममें क्रोध भी फरती हैँ तो 
भी उन दोनों (गुद व माता) के अन्तरड्में वैसा कपाय परिणाम नहीं है । 
इसी प्रकार व्यवद्ारयापनके लिये सम्पग्हष्टि प्रमत्त जीव कदाचित्‌ प्रयोजनवश् 
क्रोधादि भी करता है दो भी उसके प्रत्तरड् में वैसा कपाय परिणाम नहीं है, 
क्योंकि उसने तो उद्देश्य तिगकल्याणका बनाया है । ४ 

जैसे माता तच्चेको सुधारको चाहसे मारतो भी है प्रथवां डावटर करुणा- 
भावत्रसे रोगीकी विकित्सा करता है, आपरेशन करता है और द॑ववश रोगी मर 
जाता है तो माता या डाक्टर मारनेवाले नहीं कहलाते हैं। इसी प्रकार सम्प- 
उहष्टिजीब भी प्रत्येक्त जीव पर करुणाभाव रखता है। किसीके सुधारकी 
चाहसे उप्तका व्यवहार प्रन्‍्य जीवको अषछचिकर लेंगे या बाधाकर- ज़गे तो 
सम्पग्हष्दि जीव कहीं घातक या वाघक नहीं हो जाता, वह तो स्वपरदयासे 
पूर्ण ही रहता है । 

जैसे सेठका तोकर नौकरोके कारश सेठके बच्चेकों खिलांता हुझ्ला भी 
वह अन्तरज्जसे उसका खिलाने वाला नहीं है। इसी प्रकार गृहस्थ सम्पस्हष्दि 
मनुष्य गुहाश्रमकी वृत्तिके कारण पुत्रादिकोंसे प्रेमपूर्ण वार्तालाप करता है, उन्हें 
खिलाता है तो भी वह प्रम्तरज्ेसे उनका खिलानेवाला नहीं है, क्योकि उसका 
लक्ष्य वो स्वाधीन सहज प्रात्मीय ग्रानत्दके लिये ब्रना रहता है। 

जैसे सेठका मुनीम दुकानको चलाता है, स्रेंभालता है, कौई लेनदेनव्राला 
प्रावे तो उसे कहता भी है कि तेरे इतने दाम प्राये मेरे इतने दाम तुमपर 
निकलते है, कोई लूटना चाह तो उससे रक्षा भी करता है; ' दत्यादि अ्रमेक 
प्रररणोंमें मुनोम लगा हुआ है तो भी मुनीमके क्रिसी भी समय यह श्रद्धान 
नहीं है कि यह मेरी दुकान है, यह मेरा वेभव है भादि। इसी प्रकार सम्पंग्टष्टि 
रागी मनुष्य घरके सब॒ काम चलाता है, परिवारकों संभालता है, व्यापार 
करता है, कोई प्राक्ामक श्रावे तो अपनी रक्षाके लिग्रे प्रत्याक्रमण भी करता 
है। विवाद भी करता है, युद्ध भी करता है इत्यादि अनेक कार्योपें वृत्ति करता 
है तो भी उस ज्ञानी मनुष्यके किसी भी समये' यह श्रद्धा नहीं है कि मह 
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परिवार है,मेश है, यह वैभव मेरा है इत्यादि । 
तम्परहष्टि जीवका उद्ृं्य विशुद्ध हो जानेके कारण उसकी सभी वत्तियां 
प्रलौकिक होती हैं। श्ञानीकी महिमा श्रपार है, सम्यकत्दकी महिमा भ्रपार है। 
. कितनो ब्रह्म वृत्तियां तो प्ज्ञानियोंक़ी वृत्तियों जैसी मालूम पड़तो हैं लेकिन 
वहां भी बअन्तरजुमे ज्ञानीके अलौकिक बात हो रही है । 
लोकमें सम्यग्हष्टि जीव ही वास्तवमें सुसी है। विपरीत अभिप्रायकों छोड़ 
देनेसे फ़रोई संज्ञी जीव सम्यग्हष्टि हो सकता हैं। 


४८-सखरूपाचरण 


स्वके रूपके « आ्राचरणकों स्वरूपाचरण कहते हैं । आ्रात्माका स्वरूप है 
विद्युद्ध ज्ञाव दर्शन रूप चैततन्यश्षक्ति उस चंतस्यश्क्तिका उपयोग द्वारा 
स्पर्ट रखना सो स्वृरूपाचरण चारित्र है। सम्भरहष्टिजीवके प्रात्मानुभव हो 
रन। रहा हो तव या न हो रहा हो तबं, स्वरूपाचरण तो सम्यवत्वमें सेव 
बना रहता है / इस स्वरूपाचरणके प्रसादसे संम्यग्हष्टिके क्रिकत्तृव्यविमृढता 
नही रहती, किसी भी जीवसे दर बांधनेका परिणाम नहीं होता। सम्यक्‌ 
श्रद्धानके कारण जितना प्रात्माचरण होना प्रावदयक है उत्तना तो सदेव 
होता हो है । किसी जोवने तत्काल भ्रपराध किया हो या पहिले श्रपराध 
किया हो! इसके प्रति प्रकल्याणए (विधाश) का भाव ही नहीं होता, यह सब 
स्वरुपाचरणकी महिमा है। भनन्तानुवधी कपराय वर मिथ्यात्वके होते हुए 
स्वरुपाच रण नहीं होता है। भनन्तानुगन्‍्धी' कपाय व 'मिक्‍्यात्वक्रे उपशमादि 
होनेपर हो स्वपाचरण होता है तथा झागे आगे अन्य कपायोके उपशृमादि 
से स्वरूपाचरण वढ़ता जाता है - जिस प्रत्तरात्माके कृपाग्रोंका, भोहका मूत्र 
से क्षय होता है, उत्का उत्कृष्ट स्वरूपाचरण होता है ।. * 

मोक्षमागंका प्रारम्भ स्वरूपाचरणसे है! और मोक्षमार्गगा भाखिरी भाग 
भी स्वरूपाचरणामें है, मोक्ष भी स्वरूपाचरणामें है। स्वरूपाचर्ंण ही निशचय- 
चारित्र है। यह आत्मा समस्त परदब्योंसे विविक्त अ्रपतेः में तल्मयः प्रवन्त 
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गुणोंके एकत्वरूप है। इसका अभेदरूपसे परिचय करके उसकी शोर भुकनेकों 
स्वरूपाचरण कहते हैं' स्वरूपकी ओर लग जाना अनेक पढदोंमें अनेक प्रकार 
की लगनसे सहित है, किन्सु सम्यक्त्व होने के कारण होनेवाली स्वरुपरुचिकी 


लगन तो स्वरूपाचरण होठी ही है, इससे कम भाव स्वरूपाच॑रण नहीं कहा 
जा सकता । 


वैसे तो सभी जीव स्वरूपमें ही आचरते हैं, क्योंकि स्वहपसे वाहर 
किसी भी द्रव्यकी क्रिया नहीं है, किन्तु मिथ्याइष्टि जीव तो विभावरूप अपने 
आपको श्रद्धा करके विभाव्मे आचरते हैं और सम्यग्हष्टि जीव सर्गविशुद्ध 
श्रूव चेतन्यमात्र निज स्वभावसय ग्रपने श्रापकी श्रद्धाकरकेस व्ावमें आचरते 
हैं। स्वभावमें श्राचरनेका नाम स्वरूपाचरण है । स्वरूपाचरण ज्ञानी जीवके 
ही होता है। निशचयतः चारित्न स्वरूपाचरण ही है। भ्रगुत़्॒तके भाव उस 
आत्मामें श्रोत्ते हैं, जिसका स्वरृपाचरण कुछ झौर हृढ़ होने लगता है। इसलिये 
अशुद्तके वर्णनमें स्वाहपाचरणुकी ही महिमा जाननी चाहिये। महाव्रतके 
भाव भी उस श्रात्तामें श्राते हैं जियका स्वरूपाचरण विशेष हंढ़ व्यक्त, 
होने लगता है । स्वरूपमें स्थिरताका उपयोग जग्ने बिना सर्थ विषय, आरम्भ, 
परिग्रहका सहज त्याग कैसे हो सकता है ? इसलिये महात्नतके वरानमें भी 
सक्षकूपाचरणाकी महिमा जाननी चाहिये । 
कपायोंके उपशम या क्षयक्ी जैसी विशेषता बढ़ती बाती, है वैसा ही 
स्वरुपाचरण हढ़ व्यक्त होता जाता है। कपायोंका पूरंतया उपशम होनेपर 
स्वहपाच रण यथांल्यात के रूपमें प्रकट हो जाता है। कषायोंको क्षय होनेपर 
तो स्वरुपांचरण यथास्यात व परमयथास्यात चारित्रके रूपमें प्रकट होकर पूर्ण 
स्वरूपाचरण व्यक्त हो जाता है जो कि संयमके सर्वविकल्पींसे परे है । 
स्वरूपाचरणकी असीम व्यवतता स्वभावके पूर्ण श्रनुरूप हैं, जिससे स्व- 
रुपाचरण व स्वभांव दोनों समान हो जाते है। इस स्वरूपाचरणके स्वरूपके 
ध्यानसे यथाज्षीत्र स्वरूपाचन्ण परिणमनका उपयोग छूटकर स्वभावभें उप- 


योग ही सकता है। निश्चयतः देखो तो स्वरूपाचरण ही वास्तविक धर्म 
है अर्थात्‌ निर्चयधर्म है । 
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है स्वरूपाचरण ! सदा जयवंत प्रवर्तों। स्वरूपाचरण हो शक्ति है। पड़े 
बड़े प्रवापी चक्रवर्ती, सम्ाटोंने भी परपदार्थके व्यासजूमें श्वान्ति प्राप्क नही 
की झौर सत्यविवेकके जयते ही उन समस्त वैभवोंकों त्यागक्र स्वरूपाचरणक्षा 
दारण प्रहण फिया। इस स्वह्पाचरणके शरणते ने महान्‌ हुए, सर्वज्ञ हुए, 
परमानन्दमर्त हुए । 

स्वफे सहज, भव चैतन्य स्वरूपका प्रत्यय, उपयोग, प्राश्नय, भ्रालस्वन, 
स्वक्ाव परिणमन आदि स्वरूपके समग्रविकास' भी स्वरुपाचरण हो तो हैं। 
स्वृरूपाच रण मोक्षमार्ग है भौर स्वरूफावरण हो मोक्ष है, स्वरूपाचरण ही 
उद्देश्य है भ्ौर स्वरूपाचरण ही विधेय है । 





४६-यथाख्यात आचरण 

यथा प्र्थादु जैसा ग्रात्माका स्वरूप है वंसाही ख्यात पश्र्थात्‌ प्रकट 
प्राचरण यथार्यात प्राचरण कहलाता है। यह भी स्वरूपाचरणका उत्कृष्ट 
विक्ाम्र है। प्रात्माका स्वभाव नित्य प्रन्तःप्रकाशमान है। उसकी व्यक्ति 
कपायभावके कारण नहीं हो प्रातों। जब स्वरूपाचरणके प्रसाद से कपाय 
क्षीणा होकर समूल विनाक्क्रों प्राप्त होते है तब प्रात्माझ/ जैसा स्वभाव है 
बईंक्षा हो प्रकट हो आता है ? झात्माका स्वभाव उपाधिसे भ्रलिष्त है 
सो उपाधि छूटते ही वीतराण (विरुषाधिभाव) प्रशट हो जाता है। इसाको 
यथास्पाताबरण कहते हैं । 

यधात्यात चारिर प्रकट होरेपर हान भी यधारुपात हो जाता है अर्थात्‌ 
बधारुपात चारिष्के प्रकट होनेपर श्रन्तमु हृतेम॑ सवंधता हो जाती है। सो 
संवंज।ताका बीज ययासुपात भ्रांचरण हैं। प्धास्याद संयम कर्मप्रकृृत्रियोंके 
उपशमसे भी होता है व कर्मप्रकृतियोंके क्षयत्रे भी होता है। उनमें से कर्म- 
प्रकृतियोंके उपदम से होने वाला यधास्यात्तचारित्र सर्वत्ञानका कारण नहीं 
बन पाता, बयोकि उपशमकाल समाप्त होनेपर यधासुयातक्षयम भी नही रह 
वात्ा नर कर्मप्कृतियोके क्षयसे उत्पन्‍्त द्वोनेत्राला यथास्यातसंयम सर्गज्ञत्रा 
बीज बनता ही है। यह यथाहयात संयम सर्ववनतासे पहिले होता है श्र 
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पर्वज्ञताके कालमें भी रहता है। सर्वज्ञतासहित यथास्थात संयम परम यथा- 
स्यातसंयम कहलाता है । ; 

ग्रात्माका स्वभाव ज्ञानानन्दरसनिर्भर है सो यहां आत्मा ज्ञानवन्दमय 
होता है सो यथाख्यात प्रकट है ही। यथास्यातसंयमकी बाह्यवाधक कपाय 
प्रकृति हैं। भ्रन्तरज्बाधक भावकषाय है भौर साक्षात्‌ बाधक विभिन्‍्तभाव- 
कषायमें होनेवाले विभिन्‍न संयम परिणाम है अधात्‌ चारित्रगुणकी अपूर्ण 
ग्रवस्था चारित्रगुण॒ुकी पूर्ण अवस्थाकी वाधिका है। 

ज्ञानकी वृद्धि चारित्रविकासके अनुसार होती है और चारित्रकी वृद्धि 
ज्ञानविकासके अनुसार होती है। इस तरह ये दोनों गुणविकास परस्पर एक 
दूसरेको प्रश्नय देते हुए श्रसीम हो जाते हैं। इसी सिलसिलेमें ज्ञानके विकाके 
अनुसार अर्थात्‌ प्रात्मानुभव, वीतरागताके परिद्धंनके भ्रनुत्तार स्वरूपाचरणा 
यथास्यातके रुपमें भ्राया है और इस यथासुयातके परिवद्धंनके फारण श्रव 
सम्यस्ज्ञान केवलज्ञानके रूपमें श्रायगा । फिर केवलज्ञानके वर्ततके करण यथा- 
का अन्तमें परमयथास्यात होगा तथा निविकत्प भावरुपमें वर्लन., 

8] 

जैसे सम्पस्जञान हो प्रवंधि, मनःपर्यंग्, पूर्णथर दर, निवविकल्प भनुभव्य व 
केवलज्ञानके रुपमें प्रसिद्ध होता है। इसी प्रकार स्वरुपाचरण भी प्रणुवत, 
महाव्रत, सामायिक, छेद्रोपरस्थापना आदि स्वरूपोंमें से गुजरकर यहां 
यथास्यातके भ्यमें श्रा जाता है। स्वरुपाचरण ही सत्य ग्रात्मवल है। 
जिनका श्राचरण॒ स्वरूप विरुद्धभूत विविध पापोंमें लग्न रहता है, उनकी 
श्रात्मामें न तो प्रात्मचल है और न मनोबल भी रह पाता है तथो वचनवल, 
कायबल भी क्षीण होने लगता हैं। जिनका स्वरूपके प्रविरुद्ध आचरण है, 
पापोंसे जो दूर रहते है उतका ग्रात्मबल प्रकट होता है; विविध विकट परि- 
स्थितियोंमे उनके धैर्य रहता है, विवेकवल सदा उदित रहता है। 


विशुद्ध परिणाम ही वास्तविक लाभ है, भ्रन्य जड़ पदार्थो'क्षा समायम 
लाभ नहीं कहलाता है, वह सब तो वलेशका हो हेतु होता है। ग्रतः प्रमेक 
पयत्नोंपूर्णक यथार्थ स्वरूप जानकर सत्योपयोगी रहना चाहिये, जिसके बलसे 
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स्वरूपाच रा रूपी अमृतवा यान हो । इसी स्वर्शाचरणके प्रतावसे ज्ञान भी 
चरम सोमाको प्राप्त होकर केवसज्ञी नके झुपमें प्रकर होता है । 


४१०-फेवलप्ान 

केवलज्ञान शब्दके दो श्र्थ है जिनसे दो व्शिषताये प्रकट होती टै--- 
(९) केवल याने सिर्फ शान ही हो प्र्थात्‌ जिस ज्ञानके साथ राग द्वप 
“संकल्प विकल्प श्रादि कुछ भी मे हों इस शानको केवलज्ञान वहुते है। इस अर्थ 
से केवलज्नानकी पुर्व निष्कल्मपता प्रकट होती है। यद्याप राग देप सकल्प 
विकल्पके नण्ट होनेपर भी योगीके कुछ समय ज्ञान तो रहतताहै , किन्तु उसमें 
स्वज्ञता नहीं होती, उसे भो केवलज्ान शब्दसे कहना चाहिये था किन्तु 
उसे कैवलशान शब्दस नहीं कहा गया। इसका बारण यह है कि छद्वस्प 
क्षीणमोहयोगीका वह रागद्प्तवल्पवित्र तप्से 'रहित तो है, परग्तु भनोयोग, 


वचनयोग, फामयोगमें से कसी ले किसी एक योगके भ्रवलम्वनसद्दित वह 
ज्ञान है तथा ज्ञानावरणकर्मके क्षयोपशमके कारण वह ज्ञान है, भ्रतः उस 


शानमे केवल विशेषण युक्त नहीं हुश्ना। यद्यपि सशरीर परमात्माके भी 
'फैवलज्ञान रहता है और योग रहता है तो भी वह ज्ञानयोगवेः $वलम्वनके 


साधनपूर्वंक नहीं होता भ्रौर ने वहां ज्ञानावर्णकर्म है। इसलिये सवल 
परमात्माके ज्ञानमे केंवलज्ञानवा व्ययदेश युक्त होता है। (२) केवलका प्रर्थ 
है आत्मामें जो बल है उसे समस्तवलके साथ जो ज्ञान रहता है उस केवलज्ञान 
कृहते है, प्योंकि “क” श्रात्माका पर्यायवाची द्ाब्द है, भ्रतः 'के! का प्र्थ 
झात्मनि होता है। के व वल॑-इन दो पदोमे आालुप्तविभवितक तत्युरप समासत 
हो जाता है। फिर केवल ये ज्ञान में 'केवलेन सहित ज्ञान बे-वलज्ञानम्‌' ऐसा 
समाप्त हो जाता है। इस ग्रधसे वे वलज्ञानकी सर्वशता की विशेषता'सुचित 
हुई । भात्माके अ्रनत्तबलक्षी श्रकट्ताके स!थ जो ज्ञान है, वह सकल 'ज्ञण्ज्ायक 
ज्ञान है भ्रयवा आत्मामें ज्ञानविययक समस्तवलके विकासवाला जो ज्ञान है 
वह सकलज्ञ वज्ञायक ज्ञान है। यद्यपि केवलज्ञानम जितना ज्ञेय जानमेमें 
प्राया उससे भी प्रनन्तगुणी भक्ति है प्रर्थात्‌ समस्त विश्य जितना है उससे 
-भी प्रनस्तगुण विदव होता तो उसे भी केक्लज्ञान "जान लेता | इस भावकी 
दृष्टिसे उसे केदलशान नहीं बहा जाता चाहिये था, विस्तु ज्ञान पेयविष्यक 
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ही होता है मो जितना सप्रस्त ज्ञेय है उसके दान लेनेक्ी हो विवक्षा अनेन्त- 
बतमें है। अतः इस ज्ञानको केवलज्ञाव कहते हैं । - 
केवलज्ञान समस्त शो यको जानना है, परल्तु ज्ञयमें झथवा ज्ञेयपर्याय 
में भूत, भविष्यत्‌, वर्तमानका विकल्प नहीं करता। जो पर्यायें हो. चुकी हैं, 
जो हो रही-हैं व जो-होवेंगो 'उन सबको बिना विकल्पके एक समयमें ही 
जान लेता है । इपसे इस शद्भ[को' स्थान नहीं रहता कि जो वतंभान सत्‌-$ 
है वह सब्र तो जान लेना युक्त है, परल्तु नो पर्याय नष्ट होगई अथवा जो ' 
पर्याय आगे होंगी, प्रभी हैं ही नहीं उन्हें जान लेगा कैसा युक्त हो सकता है ? 
युक्त हो जाता, वर्योकि केवलज्ञान वर्तमान. पर्यायक्रों बतंमात्के कारण नहीं 
जाव रहा है, किन्तु जिसमें सतुक/ सम्बन्ध हो, चाहे है, चाहे था या होगा, 
उन सबको केवलज्ञाव सहन ही जान जाता है । केवलज्नानमें तो ज्ञेयाकार वर्त॑- 
मान हो है, परन्तु जितके अनुरूप ज्ञेयाकार हुए हैं, वे पर्यायें भूत,हों, भविष्यत्‌ 
हों, यहां भ्रय॑में तो भूत, वर्तमान, भविष्यतृपना तो है किन्तु श्ञेयाकारमें 
नहीं । हां यह बांत दूसरी है कि जैसे क्रमको लिये वे पर्यायें हैं वे प्रकठ हैं| 
किन्तु जावता है एक साथ और भूत, भविष्तत्‌ वर्तमानफी कल्पनासे रहित । 
ज॑सेकि ,वित्रपटपर भूत, भविष्य, वृमरानके पुरुषोके चित्र लिखे हों तो 
चित्रपठपर धाकार तो सर्व वर्तेशन ही हैं और भूत भ्विष्यत्‌ वर्तमानके 
चिह्नोंसे रहित । | : 
केवलज्ञानके साथ किसी भी प्रकारका-रोग या द्वेष प्रादि नहीं है। सतः 

वह प्रत्यन्त स्वच्छ है। इसो कारण ज्ञयमें जो कुछ है गुण, पर्याय आदि 
उन सबको तो जावत्ता है; किल्तु रागवश ही हो सकनेवाली कल्पना केवल- 
ज्ञानमें हीं है। जंसे कोई रांगी पुरुष त्तो यह जानता है कि यह मकाद 
पेस है, किन्तु केवलजशञांनी “यह मकाल इसका है” इस प्रकार नहीं जानते, 
क्योंकि वह तो रागीको रागवश कल्पना हुई है, एक द्रव्य दूसरे व्रव्यका 

' तरिकालमे कभी हो ही नहीं सकता । इसी तरह प्रयोजन व्‌ योग्यतावश की 
हुई कल्पना भी केंवलज्ञानमें नहीं होती । जेसेकि कोई पुरुष किसी चीजके बारे 
में ऐसा जानता है कि यह चार हाथ 'लम्दी- है, दो हाथ चोड़ी है इत्यांदि 
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परन्तु केवलज्ञानमें यह कल्पना नहीं है, क्योंकि वह लम्बाई अथवा चौड़ाई 
पुदुगल द्वष्यंका न गुण है ने पर्याय है, एक सन्‍कघमें प्रयोजत व योग्यतावश 
रागी पुरुषने कल्पनाकी है व. उस भ्राधारपर माप किया है। केवलज्ञान तो 
जो पद थे ज॑से गुणपर्यायवाला था, है, होगा, वह सब जानता है। इसी 
प्रकर भनेक पदार्धोके १२सपर सम्बन्धकी केवलशानमें कल्पना नहीं है। 
जैसेकि रागो पुरुष सोचा करते हैं कि 'यह श्रमुकका पिता है, यह भ्रमुकका 
पुत्र है भ्रयवा श्रमुक पदार्थफ़े निमित्तते इसका यह कार हुआ. इस तरह 
केवलज्ञमर्म कल्पना नहीं है। इसका कारण यह है कि पदार्थ अपने स्वरूपसे 
जँसे हैं व॑स ही जानने की स्वच्छता केवलक्ञानरे है। यद्यपि यह विशधानसिद्ध बात 
है कि किसी पदार्थके निर्मित्तसे किसी भ्रन्यपदार्थमें कार्य हो जाते हैं तथापि 
एक द्रव्यक्ा दूसरे द्रव्यम कुछ गया नहीं, कुछ सम्बन्ध नहीं । उपादान की 
हो ऐसी कला है कि यह भ्रमुक प्रकारके पदार्थके साक्निध्यम प्रमुक प्रकारसे 
परिणम जाता है । इससे एक पदार्थका दूमरे पदार्थंसे कोई वास्तविक 
मम्बन्ध नहीं बन जाता । तात्पयं यह है कि प्रत्येक वस्तु प्रनन्तशमत्यात्मक 
है, प्रति समय परिणमनशील है सो मात्र ढस वस्तुको वेसा ही जानना 
केवलश्ञानकों कार्य है । 

यद्यपि ज्ञान ज्ञयका विषयक्िपयोभाव्मात्र सम्बन्ध है तो उनमें से कोई 
भो किसी को ग्रहरा नहीं करता है. भौर न छोड़नेका परिणमन करता है पे 
वो स्वभावसे ही एक दूसरेसे छूटे .हुए हैं।, केवलम्मानी प्रपने स्वभाववृत्तिसे 
क्ेवलज्ञानरूपसे परिणम कर सवचछ चतंनासे रहते हैं। इसलिये वस्तुतः केवल- 
ज्ञानी प्रपने भ्रोपको अपने प्र।पममें उस प्रकारसे संचेतन करते रहते हैं। यहां 
उन्होंने स्व प्र्थफे साक्षात्काररुप ज्ञेयाकाररूपसे परिणमन ,किया, भ्रतः 
दिपयीमें विषय का उपचार- करके: व्यवहारसे वास्तविक व्यक्तिको दिखानेके 
लिये यह भी ऋहना युक्त है कि केवलज्ञानी सर्व भोरसे समस्त विशण्को 
जानता है फिर भी सर्म विश्वसे पृथक्‌ हो रहता है। ..*, 

जब यहां के पुरुषोके. ज्ञान भी, इस कलासे सहित्त, देखे जाते हैं कि वे 
भूत पर्यायकों बरावर जान रहे हैं भौर वर्तमान. पर्यायकों जानते हैं,. साथ ही 
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यह भी फला है कि भविष्यके पर्यायोंको भी जानते हैं।यह वात्न दूसरी है 
कि कितीका ज्ञान मिथ्या होता है, किसोका ज्ञान सम्यक्‌ होता है, किस्तु 
कला तो भूत, भविष्यकों भी जानने की 'है। फिर नो ज्ञान सर्व आवरणोंसे 
दूर हो गया, वह भूत, भविष्यको न जान सके यह कसे हो सकता है ? प्रत्युत 
वह पूर्ण विरावरण ज्ञान अनन्त भूत व भविष्यको जानता है अथवा जो जो 
भी ज्ञेय है वह तर केउलज्ञानका विषय हो जाता है। केवलज्ञान तो सबकों 
जानता है चाहे वह स्थूल विषय हो चाहे सूक्ष्म विपय हो। बहुप्रदेशी, एक 
प्रदेशी, मृत, अमृत, भूत, भविष्यत्‌, वर्तमाव सब ही शंयकों केवलज्ञान 
जानता है। केवलजशञानका परिणमन तो समस्त श्रर्थक्षि साक्षात॒कार (प्ञेगा- 
कारएप) है| भ्तः यदि यहां कोई शक्रा करे कि केवलज्ञानी सबको नहीं 
जानता तो यह फरलितार्थ होगा क्रि केवलज्ञानी खुद के एक भी नहीं 

जानता है भ्ौर चूकि निरचयमे केवलज्ञानी वाह्य भ्र्धकों जानते नहीं है, 

व्यवहार से बाह्य ग्रथ को जानते हैं भ्रौर कोई यदि शंका करे कि केवलनानी 

खुदके एक को नहीं जानता बाह्य सब श्र्थकों ही जावता है तो यह यह फलितार्थ 

होगा कि केवलज्ञानी वाह्मय किसी भी पर्थकों नहीं जानता। यहां तो यह 


देखा जा रहा है कि यदि सबको नहीं जानता तो एकको भी नहीं जानता 
श्रौर एकको वहीं जानता तो सबको नहीं जानता । 


केवलज्ञान केवल आत्माके आश्रय से ही प्रकट होता है । भतः यह प्रत्यक्ष 
ज्ञान है । ज्ञान तो वैसे सभी आत्माके ही श्राथयप्ते प्रकट होते है, किन्तु उन 
ज्ञानोंमें से कितने ही ज्ञान तों उत्तत्तिमें इन्द्रिय या मनके वहिरज़जसाधनकी 
श्रपेक्षा रखते है श्रौर कितने ही ज्ञान द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी भ्रवधि लेकर 
प्रकट होते है, उन सबसे विलक्षण यह केवलज्ञान है जो कि प्रसहाय गौर 


झतवधि है। केदलज्ञान पहिले तो सशरीर श्रवस्थामें परमात्माके होता है, 
बादमें ये ही परमात्मा शरीरमुक्त हो जाते हैं और केवलज्ञान प्रवतंता ही 


रहता है । जब सशरीरपरभात्मा है तव भी यह केवलशान मन, इन्द्रिय, 
उपदेश, संस्कार, प्रकाश श्रादि किसीकी भी भ्रपेज्ञा नहीं करता है और न 
शराररहित अवस्थामें ही किसोक्की अपेक्षा करता है--केवल आ्रात्म/से ही 
_ ढाद्मा है। ग्रतः यह उत्यक्ष ज्ञान हो है, अत्यक्षम भी सकसतप्रत्यक्षज्ञान है। 


कैवलज्ञान [ १७७ 


इतना हो नहीं, किन्तु सहज निरुषधि आ्लानन्दका सा घतीभूत हौनेसे यह 
कफैवलज्ञान महाप्रत्यक्ष कहा जाना चाहिये, क्योंकि यह केवलज्नान स्व उत्पन्न 
होता है, परिपृर्ण, समस्तज्ञयोंकों जानता है, भ्रत्यन्त निर्मंत्र है, इस ज्ञावमें 
कोई क्रम नहों है कि पहिले प्रस्पष्ट जाने पीछे स्पष्ठ जाने। जो'ज्ञान ऐसा है 
उत्तमें श्राकुलताका स्थाव ही कहाँ ? जो उलत्तिमें पराधीन हो, श्रपूर्ण हो, कुछ 
ही ज्ञेयोंको जाने, सकलडू हो, क्रम कमसे - स्पष्ट जाने, ऐसे ज्ञानके साथ ही 
श्राकुलतांका निवास है । 

केवलज्नानमें दो जो कुछ ज्ञात है वह होता भ्रवश्य है। केवलज्ञानमें ज्ञात 
है इसलिये होता है ऐसा नहीं है। जो कुछ जैत्ते होता है वह वैसे होता है । 
केवतज्ञानमें तो ऐसी स्वच्छता है वह सहज ही उम्में प्रतिभावित हो. जाता है । 
झब' एक दृष्टिपते देशों तो यह कहा ही जा सकता है कि 'जो जो देखी वीतरागने 
सो धो होसी वोरा रे, श्रनहोनी नि होपी कबहुूं काहे होत भ्रधीरा रे।' इस 
हृष्ठिको इस्त दातकों बढ़ा बढ़ा कर कुछ लोग तो इस निष्कर्ष पर भी उतर 
गये कि भगवाबुकी मर्जी बिना कुछ भी नहीं होता। भगवावके तो मर्जी 
(इच्छा) है ही नहीं, फिर भगवावूकी मर्जीते सब कुछ कैसे होगा ? भगवारके 
तो ज्ञानके कारण भी कुछ नहीं होता । वस्तुतः प्रस्तरज्ञसापनसे होता बाह्म 
पाधनकी, उपस्थितिमें होता, इसमे भागे कुछ नहीं है । केवलब्नान स्वयं अ्रनादि 
ज्ञानस्वभावके ऊपर पूर्एविकासके रूपमें प्रगट होता है । 5 

केवलज्ञान प्रनन्तज्ञान है प्र्धात्‌ केवलश्चानका भन्‍्त याने विनाश नहीं है 
प्र्ाव्‌ केवलज्ञानके प्रनस्तर केवलज्ञात केवलज्ञान ही पर्याय भाती रहेगी, इसका 
प्रभाव नहीं होगा । दृप्तरी वात यह है कि केवलज्नाव अनन्त द्रव्य व भ्नन्त 
पर्यायोंकी जानता है, इस कारण केवलज्ञान धनतस्त है । 

केवलज्ञानके सम्बन्धमें एक समस्‍या उत्पन्न होती है प्रत्पज्ञोंकों कि 
कैवलज्ञान शया संबको जानता है ? यदि सबको जानता है तो द्रव्य व पर्यायका 
अन्त भ्रागया । इसका समाधाव इस प्रकार दिया करते हैँ.लोक कि केवलज्ञा 
सबको तो जानता है, किन्तु सवको प्रंतन्तरूपसे जानता है। इसलिये सबको जाव- 
कर भी उनका अन्त आनेका प्रसद्ध नहीं। कोई कहते है कि केवलज्ात भनन्त 


श्छघ ] भागवत धमे 


को जानता है अनन्त जाननेमें सबका जानता नहीं कह सकते, क्योंकि सबको 
जाननेमें तो प्रत्त होनेका प्रसज्ूः प्राता, अनन्त जानमेमें यह श्रापत्ति नहीं, 
सब प्रनन्तसे श्रधिक है । इस द्वितीय विचारमें यह शोचनीय हो जाता है कि 
समस्त शञावावरखके नष्ट हो जानेपर ज्ञान सबको न जान सके और कुछ 
जानकर ही रह जाय, इसमें कौन वाघक है ? इसका उत्तर यों किया जा सकता 
है कि श्ञानमें स्वभावतः अनन्त जाननेकी शक्ति है सो भ्रनन्‍्त जानता है। कोई 
कहते हैं कि केवलज्ञान वर्तमान पर्यायकों तो साक्षात्‌ पर्यायरूपमें जांनते हैं 
और अन्य पर्यायोंको शक्तिरूपसे जानते हैं। यहां शोचनोय बात्त यह हो जाती 
कि अल्पज्ञोंके भूत भविष्यत्‌ जामने की कला है श्र केवलज्ञानीके भूत भविष्य 
जाननेकी योग्यता न हो यह विचित्र वात है । दुधरी बात थह है कि एकदेश 
प्रत्यक्षमें तो प्रसंख्यात भव व तीन लोकके मत पदार्थ जाननेकी योग्यता है 
और केवलज्ञानमें न हो यह विचित्र बात है। तीसरी बात यह है कि इस रूपसे 
जानने में कि यह पदार्थ इस इस पर्यायमें परिशम सकता था व इस इस पर्यायमें 
परिणम सकेगा, ऐसो शक्तिके ज्ञानमें तों विकल्प आता, केवलज्ञान तो 
निविकत्प है । 
केवलज्ञानकी महिमा तो भ्रनुपम है। यह पूर्णशान है। इसको सहजलीला 
में ही विश्व प्रद्ठिभात्तित हो जाता है, फिर भी केवलज्ञानके साथ झनन्त आनन्द 
का भ्न्वय है। केवलज्ञानीनिजावन्द रसलीन रहते हैं । 
आत्माके अनन्त गुणोंमें से एक प्रधानयुणु ज्ञानगुण है। उस शञानगुराका 
पूर्ण शुद्ध परिणामन केवलज्नान है। केवलज्ञान आत्माका स्वभावपर्याय है भर्थात्‌ 
वाधकभूत श्रन्तरज्ज व वहिरज़ साधन ने हों तो परिपूर्ण ज्ञानविकासरूप 
केवलज्ञान पर्याय ही प्रकट होती है। केवलज्ञानके वाधक वहिरज्भताधन 
ज्ञानावरणका उदय है। बाघक बहिरज़ुसहायकसाधन मोहनीयकर्मका उदय है । 
प्रन्तरजु बाधक साधन परके लक्ष्यसे होनेदांला ज्ञानोपयोग है, वास्तविक बाधक 
यही परलक्ष्योपयोग है। त्रैकालिक चेतन्यस्वरूपमय निजश्नात्मतत््वका आश्रय 
उपयोग करे तो निर्मल ज्ञानोपयोग विकप्नित हो होकर केवलज्नानपर्याय प्रकट 
होतो है। परवस्तुका झाश्रय करके होनेवाला उपयोग केवलज्ञानका मुख्य 


सकलपरमात्मा [ १७६ 


वांधक है भौर परवस्तुके भ्राश्रय करके होने वाले उपयोगमें ध्ात्मबुद्धिका होना 
भी केवलज्ञानका मुख्य बाधक है। भेदरूपमें गुणा पर्याथके ग्रहणरूपसे मिज 
प्रात्मतत्त्वके बारेमे भी होनेवाला उपयोग झौर उस उपयोगमें श्रात्मबुद्धि होगा 
भो केवलज्ञावका मुख्य वाघक है । 

शात्माके लिये सारभूत, हितरूप, आानन्दकर उपयोग केवलज्ञान ही है। 
क्ेवलज्ञान श्रात्माके ज्ञानगुणकी अथवा ग्रात्माकी पूर्ण शुद्ध परिणति है। 
केवलज्ञान होते हो भ्रात्मा परमात्मा हो जाता है। केवलज्ञान प्रत्येक प्रात्माका 
स्वृभावभाव है भ्र्थात्‌ प्रत्येक श्रात्मामें केवलज्ञान होनेकी शक्ति है। केवलज्ञान 
ही हित है। इसमें सब प्रकारके क्लेश समाप्त होकर सहज प्रानन्द एवं परिपूर्ण 
पझानन्द प्रकट हो जाता है। केवलज्ञान जिस विधिसे प्रकट होता है वह विधि 
स्वाधीन है । वह विघी है--अनादि श्रनन्त श्रहेतुक ज्ञानस्वमभावकों कारण करके 
उपयोगका शुद्धस्वभावका विषय करनेवाला होगा। यह ज्ञान द्वारा साध्य है । 
इस ज्ञानोपथोगरूप बत॑ने के लिये भेदविशान साधन है। भेदविशज्ञान ! जयबंत 
(ही, शुद्धोपयोग ! जयवंत्त होहु, केवलज्ञान ! जयवंत होहु । 


| 





११-सकलप्रमात्मा 

जब कोई साधु भन्तरद्भ वहिरज् समस्त परिग्रहके त्यागके बलसे ओर 
निरपेक्ष शुद्ध निज कारणसमयसतारके 'प्रवलम्बनसे स्प्रकारके मोहसन्तानसे 

: श्रत्यन्त पृथक हो जाता है, किप्तो भी कपायका मूल नहीं रहता है। उसके 
अनस्तर शीघ्ष ही भ्नन्‍्तज्ञानी भ्रतस्तदर्शनी, भ्रतन्तानन्‍्दी, श्रनन्तशक्तिमात्‌ परम- 
आ्रात्मा हो जाता है। इस परमात्मदेवका जब तक श्वरोरके एकक्षेत्रावगांहमें 
वास है तब तक यह सकल परमात्मा कहलाता है। शरीर तो पहिलेसे ही था | 
परमात्मा होनेके बाद मनुष्यायु पर्यन्‍्त वह शरीर रहता ही है, किन्तु श्रव यह 
शरीर भी दिव्य हो जाता है। इस दिव्य ,झरीरमें अ्रवस्थित परमात्मा सकल 
परमात्मा है। कलका भ्र्थ है शरीर व स का श्वर्थ है, सहित, परमक्का अर्थ: है 


श्द० भागवत धर्म 


परा या लक्ष्मी: यस्य स॒ परम उत्कृष्ट लक्ष्मी सहित, ऐसा आत्मा सकल 
परमात्मा कहलाता है । 

सकलपरमात्माका पुण्य सातिशय होता है। इससे उत्कृष्ट पुण्य अन्यत्र नहीं 
होता । इस कारण तथा संसारी महापुरुष एवं देव श्रादि कल्यारोच्छु भ्रात्मा 
आ्रात्मकल्याणकी साधनाके ्रभिलाषी होते ही है; इस कारण सकल परम्रात्माकी 
पूजा भक्तिके भावसे एवं झ्रात्मोद्धारके यत्नमें सकल परमात्माकी सभामें पहुंचते 
हैं । उस सभाका निर्माण एवं प्रबन्ध देवेन्द्रके तत्वाधानमें होता है। इस समस्त 
सभास्थानका ताम समवशरण अ्रथवा गन्‍्धकुटी होता है। जो तीथथड्डर होते है 
उनका सभास्थान समवरणके रूपमें होता है। तीर्थ॑द्धूरके भ्रतिरिक्त श्रन्य 
धर्मप्रवतंक सकलपरमात्मावोंकी सभाका नाम गन्धकुटी होता है । ये सब श्रपने 
अपने देशनायोग्य योगपयन्‍्त यथासमय दविव्यध्वनि द्वारा भव्यजीवोंके सम्बोधनमें 
निमित्त होते है। शअन्तमें शरीरयुक्त होकर सर्वंधा सर्वक्षमंमुक्त होते हैं व 
लोकक्षिख रमें जु विराजमान होते है। वहाँ उनका मात्र चिह्न अमृत श्रात्मा 
प्रमंतविकाससंयुक्त विराजमान रहता है । कितने ही सकल परमात्मा विव्यध्वनि 
बिना ही मनुष्यभव समाप्तकर सवंकर्ममुक्त हो जाते हैं। ये सव सकल परमात्मा 
एक समान ही परिपूर्ण ज्ञान एवं भ्रानन्‍दमय आदि सर्व विकास युक्त हैं। इन 
देवोंका, ध्यान श्रात्मस्वभावकी शोर दृष्टि दिलानेमें विशेष कारण है। इसलिये 
आात्मार्थी सकल परमात्माके द्रव्यगुरा पर्यायोंके यथार्थ स्वरूपका ध्यान करते हैं। 

सकल परमात्माकी विशेषता है कि वे वे १८ दोषोंसे रहित होते हैं। १८ 
दोप ये है--जन्म, जरा, क्षुघा, तृषा, विस्मय, श्ररतति, खेद, रोग, शोक, मद, 
मोह, भय, निद्रा, चिन्ता, स्वेद, राग, देष व मरण । यद्यपि सकलपरमात्माके 
शरीर हैं तो भी मोहनीयकर्मका अभाव होनेसे न तो बुभुक्षा हो है और व 
तृपा ही है। केवलज्ञानके बाद शरीर दिव्य हो जाधा है। यदि मुनि अवस्थामें 
वृद्ध व रूण भी शरीर हो तो भी केवलज्ञान होनेपर वही घरीर दिव्य हो 
जाता है, फिर बुढ़ापेका तो कारण ही नहीं । सकल परमात्माक्ा श्रव किसी 
योनिमें भी जन्म नही हो सकता । जिसका नवीन जन्म नहीं है उसके आयुक्षय 
को नवाण कहते ६। सकल परमात्माका मरण नहीं होता । परिपूर्ण ज्ञान व 
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आनाद होनेसे विस्मय, प्रति, खेद, शोक, मंद, मोह, भय, चित्ता, राग, 
8 ५ सकलपरमात्माके नहीं है। श्रनन्तशक्तिमान्‌ एवं दिव्यशरीरवानु होनेसे 
रोग, मिक्र, रवेद भी नहीं है। सकलपरमात्याके कोई भी दोष नहीं है। 
प्रत्यक्त निर्दोष होनेसे सक लपप्मार्मावी दिव्यध्वरि प्रामाणिक, हिंतकारी एवं 
जान्तिमार्गमें भव्यजनोंको प्रेरित करमेको कारणभूत होती है। सकलपरमात्मा 
वेदमय (ज्ञानमय) होनेसे सवय वेद है श्रौर सकलपरमात्माकी दिव्यध्वनि 
पर्यश्रूतसे परि(ृर्ण होनेसे श्रूति है। इस श्र्‌त्तिको सुनकर गरोेश्ष प्र्थातु 
प्व झ्राचायंगणोंके भी ईश (प्रमुख) स्थृति करते हैं भ्र्थात भावश्र तका 
प्रवधारण करते हैं | गणेश स्मृतिसे पुराणोंका सृत्रपात करते हैं और परम्प- 
राचायं इन्हीं पुराणसुत्रोंवा विस्तार करते हैं जिनके परिणामस्वरूप वरतु- 
स्वरूपके अनुकूल विविध विषयोंसे परिपूर्ण शास्त्र, भ्रागम श्राज उपलब्ध हैं। 
इन आागमोंका मूल ल्लोत श्रूति है। अतएव ये प्रामाणिक हैं। , 

वेदमय अथवा साक्षात्‌ वेवस्वरूप भगवान सवल्परमात्मा मुमुक्ष 
प्रात्माश्रोंके ध्रांराष्य हैं। इनके ध्यानरूप प्रसादसे एवं १रुपराग्रत भ्रागमके 
प्रभ्यातरूप प्रसादसे वस्तुस्वरूपका प्रवगम होता है जिसके मनतके परिणाम- 
स्वरूप परमत्रह्म परभेश्वरस्वरूप सच्चिदानन्दमय कारण पमयसारका परिचय 
हीता है । 

स्रकलपरमात्मा जब सभामें विराजे होते है तब चारों श्रोर बेठे हुए 
भक्तोंको भगवार्‌का मुख दीझता है, ऐसा ही पृष्यातिश्य है तथा विष्यश्रीरफी 
महिमा है, इसी कारण भगवानके चतुमुर्ख होनेकी प्रसिद्धि हो गई है | भगवान्‌ 
जहां +राजे होते हैं उसके चारों भ्रोर ४००-४०० कोश तक स्वेउपद्रव 
मिटकर सुभिक्षता हो जाती है । इसलिये लौकिक भ्रपेक्षासे भी सकलपरमात्मा 
शद्धूर (सुलकर्ता) है भ्रौर वास्तविक आत्मीयश्षाश्वतत सुखके मार्गके नेता ' 
एवं उपदेष्टा हैं, भ्रतः परभार्थकी अपेक्षा भी शक्भूर हैं। सकलपरमात्माका 
यथाश्षमप्र होनेवाला विहार भ्राकाशमें ऊपर ही होता है, श्रतटः उन्तका विहार 
प्रलौकिक है। सकलपरमात्माके किसी भी प्रकारका राग दवंप.नहीं है, श्रतः 
भगवादु न गिसीको दुःख करते भर न सुख करते भौर न किसी प्रकारकी 
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कल्पना ही करते । वे तो अनस्तज्ञान, अन्त आनन्दका अनुभव करते हैं। 
भगवावक़े दर्शनका ही अद्भुत प्रताप हैं कि जोव पापका क्षय करके विशुद्ध 
व झात्तिका अनुभव कर जेते हैं। उकलपरमात्मा पर किसी भी प्रकारका 
कोई उपस्तर्ग नहीं कर सकता । भगवाद्‌ भोजन नहीं करते, उनके अवन्त- 
दीय॑ की ऐसी महिमा हैं कि वे बिता भोजन किये ही आजीवन उभ्रयथा पूर्ण 
स्वस्थ रहते हैं । भगवानके कें्लश्ञानमें सर्वनज्ञाव आजाता हैं। अतः भगवाद्‌ है 
सब विद्याप्रोंके ईव्वर हैं। भयवातसे शरीरमें कोई विकार नहीं आता, इसो 
कारण किसी भी समय ने उम्त घरीरमें पत्तीवाआ सकता है, ने कोई रोग 
हो तकता है, व कुवा तृपा है, न शीत उष्णकी बाबा हैं, न बख केशकी 
वृद्धि है। किठ्ठी भी प्रकार का कोई विकार नहीं होता। स्कलपरमात्माके 
भरीरकी आंख हृष्टि इतनी सौम्य रहती है कि देखनेवालों ,को अवंमोलित, 
नासाहाष्ठि प्रतोत् होतो है उसमें उन्हें कोई श्रम नहीं होता, अबः पलक भी 
मपती नहीं है। 

सकतपरमात्मत्े श्रति उत्पन्‍्त होती है, श्रूनिसि आगमरचना होती है, 
आगमसे ज्ञानाम्यात्ष चलता है, जावसे स्म्यक्ष चारित्र होता है, सम्पक्‌ 
चारितरस कर्मोका क्षय होता है, कमोक्रे क्षयसे सर्वप्राकुछता समाप्त होती है 
और भाव्वत झावन्द प्रकट होता है । अतः आनन्दाशिलापियोंक्िे श्र्थात्‌ 
आत्मकल्याणावियोंके परमदेव एवं परमगुरु सकलपरमात्ता हैं 

सकलपरमात्माकी अच्तारद्भ विशेषता तो वोतशग्रता व सर्वज्नता है 
तथा बढ्रिज्र विज्ञेपता विव्यशरारक होना है। आत्मांका स्वभाव चैतन्य 
चैदन्यका पूर्ण स्वाभाविक विकास बीतरागत्ता व सर्वेज्ञता है। वीत्तरागता 
चारित्रि गुणका पूर्ण विकास है और दर्चक्षता ज्ञान गुणका पूर्ण विकास 
है। इन दोनों गुगोंका विज्रास श्रद्धागुणके स्वाभाविकविकास होनेपर होता है। 
सम त्तरह भगवत्ता सम्बर्दर्धन, स्म्प्रज्ञान व सम्यक्चारित्ररूप विकास 
| नाम है । 

सकलपर्तमात्मा पुर्वक्षतमावभेदते २ प्रकारके है--(१) तीर्थद्धूर, (२) 

प्रामान्यकेवली । तो दूर महापुरुष वे हो होते हैं बिन्‍्होंने पृर्कालमें निम्त- 


भ 
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. लिखित १६ सदभावनायेंगीं--(१) दर्शनविशुद्धि, (२) विनयसम्पलतता, (३) 
शीलग्रतानतिचार, (४) भ्रभीक्षणज्ञानोपयोग, (५) संवेग, (६) शक्तितरत्याग, 

* (७) शविततस्तप, (८) साधुसयाधि, (६) वेयावृत्यकरण, (१०) श्रहृंद्भूवितत, 

. (११) प्रचायंभविति, (१२) बहुश्न.तभविति, (१३) प्रवचनभक्ति, (१४) 
आवश्यकापरिहाणि, (१४६) मार्गप्रभावना, (१६) प्रवचनवत्तलत्व । 

(१) मम्मसरषनके होते हुए जगतके जोवोंका कल्याण हो ऐसी भावना 
करता यो द्शनविशुद्धि है। (२) दर्शनज्ञान चारित्र वे इनके ध्यरकोम्मे विनय- 
युक्त होना सो विनयसम्पन्नता है। (३) बीस और क्रत्तोंमें श्रतिचार न लगाने 
की भावनाकों शीलब्रतानतिचार बहुते हैँ । (४) निरन्तर भानोपयोगमें 
रहतेयी भावनाकों श्रभीक्षणज्ञानोपयोग कहते है । (५) संप्तारस भयभीत 
और घर्ममें भ्नुरागी होनेकी भावनाकों संवेग कहते है। (६) शक्ति ने छुपा- 
कर त्य|य करनेकी भावनाकों शविततर्तयाग कहते हैं। (४) शवित न छुपाकर 

“जप करतेकी भावना करनेको शविततस्तप कहते है। (८) योग्य व्यवहार 
पैंपचारस किसी उपसर्गादिसे उपद्रत साधुओ्ोंको समाधानहूप करनेको 
साधुप्रमाधि कहते हैं। (६) बंयावृक्, सेवा करने के भावको वेयावृत्यकरण 
कहते हैं। (१०) सकलपरमात्माकी भक्ति करनेक्री भावनाकों श्रहृंद्धवित 
वहते हैं। (११) धाचारय महाराजकी भव्ितसे बाकी भावदा को ग्राचार्य- 
भक्ति कहते हैं। (१२) बहुज्ञानी साधु सम्तोंकी भक्ति सेवाक्री भावनाकों 

, वहुश्नूतभक्ति कहते है। (१३) श्रागमकी भक्तिकी भाववाकों प्रवंचनभक्ति 

। कहते हैं। (१४) प्ावश्यक कर्तंव्पोंमें से किसीकी हाति ने होने देनेक्री भावना 
को झावद्बकापरिहाशि कहते है। (१५) मोणमार्गकी प्रभावनाकी भावनाको 
मार्गप्रभावना कहते है। (१६) साधमिजनों व ज्ञानियोंमं वास्सल्य रखनेको 
भावनाकों प्रवचनवत्सलत्य कहते हैं। 

इन भावनोंमें मुख्य दर्नविशुद्धि है। दर्शविशुद्धि तो प्रवम्य ही होना 
चाहिये । प्रत्य १६ भावनाझ्रोंमें कोई कम भी रह जाय तो मी तीर्थद्वूर प्रकृतिका 
दरघ हो सकता है । जिनके पहिले भव तोर्थद्भुर अकृति वन्ध गई, वे देवगतिमें 
जन्म लेते हैं भर देवगतिसे च्युत होकर मनुष्यभवर्में तीर्थड्रर होकर निर्वाण 
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पाते है। याद किस जोवने पहिले नरकायु धांघली हो भौर बादमें तीथेदुर 
प्रकृतिका बस्ध कर लिया जाय तो वह नरकगतिमें जन्म लेगा वहांसे निकल 
कर मलुष्यभवमें तोथंडूर होता है। तोथद्टडूरोंके पर्भमें श्रानेते ६ माह 
पहिलेसे व € माह गर्भकाल तक याते १५ माह तक तोर्थद्धुरके मातापिताके 
घर रलवृष्टि होती है । जन्म होनेपर इ्धदेव -ग्राते हैं श्रौर बड़े उत्ताहके 
साथ तोय॑द्ूूर वालकको मेश्पर्दत पर लेजाते है श्रौर क्षोर सायरके बदसे- 
अभिषेक्र करते हैं, स्तुतिकर माता पित्नाके घर लाकर उन्हें तौंप देते हैं। 
तोर्थद्वुरके वैराग्यके समय भी इन्द्रदेव कल्याणक्र करते हैं। केवलज्ञान 
उपजतनेपर भी देव इस्द्र कल्पयाणक् मनाते हैं। सिर्वाणके समय भी देव व 
इन्द्र कल्याण॒क्त मनाते हैं। इस तरह पञ्वकल्थाण मवोये जाते हैं। तो डूर 
भगवासुकी सभा समवशरणके रूपमें होतो है । 
तीय॑डुर देवके जस्मसे ही प्रनेक शरीरातिशय होते हैं । स्ामान्यकेवली 
होने वाले भहापुरुपोंके जन्मसे ही उनमें से कुछ कम भी होते हैं, उनमें कुछ 
आवश्यक ही हैं। सकलपरमात्माकी दुनियांके लिये देन सब्मा्गोपदेश है। - 
गतबते प्रानकालपें श्री ऋषम, श्रजित, संभव, ऋमिनन्दन, सुमति, पश्मप्रभ, 
सुगरव, चन्दप्रभ, शीतल, श्रयांत, वामुउृज्य, विमल, प्रतत्त, घर्म, शान्ति, 
कुम्यु, श्र, मल्लि, मुनिसुक्षत, नमि, नेमि, पाइव व महावीर-ग्रे २४ तीथ॑द्धूर 
हुए हैं प्रोर भरत, वाहुबलि, राम, हनुमाद, सुप्रोव, सुकोशल, प्रद्यूस्‍्न, 
आदि अनेक कोटाफोटि सामात्यकेवली हुए हैं । 
सकलपरमात्माका भात्मा व यहां हम लोगोंका प्रात्मा द्रव्यहृष्टिसे एक 
समान है। चेतनपदार्थ सकलपरमात्मा है सो चेतनपदार्थ यहां हममें भी है। 
गुण (शक्ति) की भपेक्षा भो देखा जाय तो सकलपरमात्मा व हम एक समान 
हैं। चेतनद्रव्यमें जितने गुझ होते हैं उतने ही तो सकलपरमात्माकी आत्मामें 
है श्लोर उतने हो हम लोगोंकी झात्मामें हैं। ग्रन्तर केवल परिणमवकी अपेक्षाते 
हैं । सकलपरमात्मा वीतराग व सर्घज्ष हैं, कितु हम सराभ एवं अत्पज्ञ हैं। 
सकलपरमात्मा की ग्रात्मा भो पहिले हम जंत्ती थी, किन्तु क्षयोपशमलब्धिषयश्ञ 
जढ़ती हुई विशुद्धिके प्रतापसे ऐसी स्थिति पाई कि उपदेश विवेकका ग्रहण 
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किया प्रौर उप्र जों तत्त्व जाना उमत्का मनन किया, जिसके प्रतापते विशेष 
विंशुद्धिं हुई । विशुद्धिके उत्तरोत्तर वृद्धि होते रहनेपर सम्यरदर्शन, संयम 
विशिष्ट ध्यान आ्ादि होते गये जिसके परिणाममें सकलपरमात्मां हुए। हम 
भी यदिं उस्ती मांगसे चलें तो ऐसी स्थितिमें भोजायेंगे । ; 

सकलंपंरमात्माका रूप प्रायः सभीने किसी न किसी झूपमें माना श्र्थात्‌ 
: शरीरसहित हों श्रोर भगवान्‌ हों यहो तो सकंलपरमात्मा हैं, क्रिन्तु सफ़ल- 
पंरमत्मा स्वरुप तो वोतराग व सर्नज्ञतां है। वीधराग व सर्मन्ञके होते हुए 
रागेभंरी चेष्डॉयें व किसी बातको श्रजानकारी कैसे होत फती है? श्रत 
रागंभंरी चेष्टांमें व श्रजानकारीमें सकलपरमात्माका _ स्वरूप. नहीं सोचना 
चौहियें। यंद्वपि जो सकलपरमात्म। हुए वे गृहस्थावस्थामें श्रनेक वातावरणमें 
भी पंहिले रहे तथापि गृहस्थावस्था परमात्मभ्रवस्था नहीं हैं। भ्रतः वीवराग, 
संवंज्ष, प्रनन्तानन्दमय, प्रनस्तशक्तिमान॒के रूपमें सकलपरमात्माकी उपासना 
करना चाहियें। साथ ही ऐसी दृष्टि बनावें कि यह जो शुद्धविकास है वह 
'ब॑तन्यस्वमांवसे प्रकट हुआ है प्रौर फिर चैतत्यस्थभावकों चेतनमें श्रभेद 
करके शुद्धस्वहूपकी हृष्टि बनावा, चाहिये। इसके परिणाममें निजशुद्ध- 
संवरुपकी हृष्ठि हो जाती है, जिम्से श्रात्मानुभव होता है। 
इस प्रकार सकलपरमात्माका, ध्यान सर्वकलेश्ोंका दरनेवाला होता हैं । 
5* तंतू सत्‌ परंमात्मनें बम: । 


रो २-निकलेपरसात्मा 
सँकर्लेपंरमात्मा मनुष्यगतिमें हौते हैं. सो जत्र मनृण्यायु पूर्ण हो जाती है 
'तो भनुष्य शरीरसे मुक्त होनेके सॉंय ही उंप्री समय अ्रेव॑श्िष्ट संर्यकेमसि 
रहित हो जाते हैं जिसे निर्वाण कहते 'हैं। ऐसे निर्वाशिकों ओष्त परमात्मा 
निकलपरंमात्मा कहलोते हैं! मि+लपरेंमात्माकी प्रात्माके प्रदेशोंका, विस्तार 
(आकार) जिस मलुष्यशरोरते मुक्त हुए हैं उस शरीरप्रमारसे ब्िल्चिंत 
हैँ। न्यूत प्रमाण रहता है। 'किव्चिंतं न्यूनेके तालय २ हैं--(१) इस मरुष्य 
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शरीरमें रहती हुई भी आत्माके प्रदेशों, मिकले हुए बालोंमें व नखोंमें नहीं है 
तथा समस्त शरोरपर ऊपर मवखीके परकी तरह सूक्ष्म चाम है उसमें नहीं 
है, किन्तु है संव वह मनुष्य शरीरका अद्भ सो यहां भी भ्रात्मप्रदेशों इस 
शरीरसे न्यून हैं, यही न्यूनता मुक्तजीवके प्रदेशोंमें है। (२) अज्ञोपाडु नाम 
कर्मको विधटनेसे श्रद्भु उपाज़ोंका वह भ्राकार विघट जाता है, जिससे पोल 
सब भर जांती है, इसमें भी भ्यूनताकी वात कही जाती है ! ही 
यहां यह शद्धा 'हो सकती है कि, मुक्त श्रांत्माके प्रदेश उसी प्रकार 
आकारमें वंयों रहते हैं, फंलकर लोक प्रमाण क्यों नहीं होजाते या संकुचित 
होकर बटवीज इत्यादि जैसे भ्रत्पप्रमाणमें क्यों नहीं होजाते ? इसका समा- 
घान तो आत्मप्रदेश्षोंका संकोच विस्तार उपधि व श्राधघारके आ्राधारका श्रव 
कर्मझूप उपधि व शरीररूप भ्राधार नष्ट होगया, श्रव श्रात्तप्रदेशोंके संकोच 
व विस्तारका कोई कारण नहीं रहा, फिर कंसे फल जायें और कंसे वटवीजादि 
प्रमाण होजावें, भ्तः जिस आाकारमे मुक्त हुए उसी श्राकार प्रमाण रहते 
'हैं। भात्माका स्वमावत: कोई प्राकार नहीं है और त स्वभावतः प्राकारकी 
वृद्धि द्वानि हैं, किन्तु जैसे मुत्तामें मोम भरा था, अब प्रयोगसे मोम गले 
जाता है तो मूसका या झ्ाभूषणमें के पोलका प्राकार वही रह जाता है, जो 
मूसका था । इसी प्रकार कर्ममल गल जाने (नष्ट हो जाने) पर व शरीरसे 
भी मुक्त हो जाने पर मुक्त आत्माके प्रदेशोंका भाकार वही रह जाता है 
जिप प्रमाण पहिले थे । है ह 
निकलपरमात्मामे सकलपरमात्माकी भांति क्षामिक सम्यक्‍्त्व अ्रनन्तज्ञान, 
अनस्तदर्शन, अनन्त ओनन्द व अनन्तवीर्य श्राद तो हैं ही, साथ ही शरोर व 
भ्रवध्चिष्ठ कमोसे मुक्त हो जानेके कारण .प्रगुरुलघु, अवगाहुनत्व, सुक्ष्मत्व, 
ग्रव्यावाधत्व आदि भी प्रकट हो जाते हैं। भिकलबरमात्मामें शरीरका 
सम्बन्ध न होनेसे तथा व्यवहारिकृता नहों होनेसे निकलपरमात्माका ध्याव 
मिजशुद्धस्वरूपके ध्यानके लिये. विशेषाधिक सहायक है। निकलपरमात्माका 
स्वरूप भर चेतनक़े सहज स्वभावका स्वरूप एक समान शब्दोंसे विशेषित 
हैं। जैसे--मिकलपरमात्मा विराग हैं त्तो सहज चैतन्य स्वरूप भी विराग 
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है । इसो तरह सनातन, बान्त, निरंश, विरामय श्रादि प्रमेकों विश्वेषण सहज- 
सगन्यस्वरूपमें भी घटित होते हैं। 
निकलपरमात्मा मुक्त होते ही लोकमें सर्वोपरि लोकके खिखेरपर पहुंच 
जाते हैं। ऐसा क्यों होता है ? इसका यह फारण है कि प्राक्ममें ऊदृवगमनका 
स्वभाव है। कर्मोति व शरोरसे मुक्त होनेपर एक ही समयमें ऊद्धवंगतिस्वृभावसे 
जाकर वहां विराजमान रह जाते हैं, जिससे ऊपर लोक है ही नहीं । सिद्ध 
प्रभु लोकके ऊपर विराजमान हैं, इसे प्रनुभव भी ' कहता है। भक्त णीवोंकी 
प्रभुके सम्बन्ध दृष्टि देमेका भाव होनेपर ऊपर ही चित्ारते हैं। इससे भी 
यही सिद्ध है क्षि सिद्ध भगवान्‌ लोकके ऊपर विराजमान रहते हैं। लोकके 
बाहर भी कपर क्यों तहों चले जाते ? इसका प्रमाधान यह है फि जीवकी 
गतिमें निमित्तकारण पर्मास्तिकाय है। आगे पर्मास्तिकाय न होनेसे लोकके 
ऊपर परमात्माका गमन नहीं होता है। ऐसा हो इसमें सहज निम्मित्तवेमित्तिक 
सम्बस्ध है । 
पिद्ध प्रात्माग्रोंका संसारमें पुतरागम' नहीं होता है। इसका कारण यह 
है कि संसा/रमावक्ता प्रन्तरज्र' फारणः तो प्रात्माोकों मतीमसता है और 
बहिरज़ु कारण कर्मो'का उदय है। प्रिद्ध भगवाबके आत्मामें ने तो मलीस- 
सता है भीर न कर्मों का सत्त है। उदय कहांसे श्रावे ? श्रतः एक वार घुद्ध 
हो जानेपर भ्रात्मा कभी भी अशुद्ध नहीं होता | काल पाकर स्वयं भरुद्ध 
हो जाय' इस सन्देहका भी ' अवकाश तहीं है, कयोंकि कोल तो परिणमतमात्र्म 
मिमित्त है, वह विशिष्ट परिणमनका कारण नही है । 

* निकलपरमात्मा श्रनन्त हैं, किन्तु उत्ते गुणविकासोंमें परस्पर कोई 
प्रनस्तर नही है । फैवल प्रदेश (ग्राकार) को हृष्टिसे चूंकि जिस प्रीरके 
बाद विर्वाण हुआ है, उत्त शरीरप्रमाण प्रात्मा मुक्त हुआ सो उप्तसे फमने 
या बढ़ेनेका कोई निर्मित ने होंनेसे 'उसो शरीरप्रमाण प्राकारमें निकल- 
परमात्मा होते हैं। यह चाकार मूतिक नहीं, किन्तु ज्ञानादि अंनन्‍्त ग्रुणोंका 
आधारभूत एक द्रव्य ही उतने क्षेत्रमें- है यही विस्तार है। विकलपरमात्माकी 
चतंमाव स्थितिकी हृष्ठिसि किसोंसे कोई ने जरा भी बड़ा है भौर न जरा . 
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भी कम है,, किन्तु यदि मुक्त होनेसे पहिले भवकी विश्षेपता देखें भ्रयवा 
उस भ्रन्तिम भवसे पहिले भवकी विशेषता देखें तो उतर पूर्व जीवनकी अपेक्षा 
विशेषतांयें बताई जा सकती हैं-- 


जैसेकि कोई परमात्मा क्षेत्रकी पृथ्वीपर से मुक्त हुए हैँ, कोई परमात्मा 
पर्वतपरसे मुब्रत हुए हैं कोई समुद्र मुक्त हुए हैं तो कोई ब्राकाशमें ही रह 
कर भुक्त हुए हैं। कोई वरी किसी मुनिराजकों समुद्रमें फेंक दे श्ौर उनकी 
परमसमाधिआव वहीं हो जाग, जिससे ज्ञीघ्र चार घांतिया कर्मोका नाद 
करके मुनिपदके प्रनन्तर अ्ररहंत्त (सकलपरमात्मा) हो जाय श्ौर क्षीत्र ही 
शेष सर्ज श्रधातिया क्ोका नाश करके प्िद्ध (निकलपरमात्मा) हो जाय 
तो बह समुद्रसे मुक्त हुआ कहलाया । इसी प्रकार कोई भरी जीव मुनिराजको 
उपसर्ग करे और श्राकाशमें बहुत ऊँचे ले जाकर वहांसे पटक दे भौर वह मुनि 
शीघ्र ही (भूमि तक न श्रा सके इस बीच) प्ररहंत सिद्ध हो जाय तो बह 
झाकाशसे मुक्त हुआ कहलाता है । 

यदि झन्तिम भवसे पहिले भवकी हृष्टिसि देखा जाय तो जितने रस 
समय सिद्ध है, उनमें से कितने हो तो देवगतिसे आ्राकर मनुष्य होकर मुक्त 
हुए है श्रौर कितने ही अनुष्यगतिसे भ्ाकर मनुष्य होकर मुक्त हुए हैं, कितने 
ही नरक़यतिसे आकर मनुष्य होकर मुक्त हुए हैं तथा कितने ही तिययब्च- 
गतिसे झाकर मनुष्य होकर मुक्त हुए है । 

यदि पूर्ण शरीरकी भ्रवगाहनाकी हृष्टिसे देखा जाग्र तो कितने ही शा 
हाथके शरीरसे मुक्त हुए हैं श्रौर कितने ही ५२५ घनुषके भ्रमाणवाले द्ञारीस्से 
मुक्त हुए है तथा ३॥ हाथ व ५२५ घनुषके वीचक़े श्रनेकों प्रकारकों भ्रवगा- 
हनावाले शरीरसे मुक्त हुए हैं। इस तरह पूर्मभाव्री चाह्य सम्बन्धकी हृष्िट 
सै थो अन्तर बताया जा सकता है, परन्तु सिद्ध अग॒वानों (निकलपस्सात्माश्रों) 
के गुणाविकासमें भ्रन्तर नहीं है। सभी निक़लप्रमात्मा सर्मज्ञ, वीतराग, 
निष्कल, निलेप, प्रतत्तावन्दमय इत्यादि समान विकासवाले होते हैं । 


मिश्यृग्र धर्म [ (६६ 


४३-निश्चय धर्म 

“प्रम्मो वस्थुपह्वी” धर्म वस्‍्तुका स्वभाव है श्रर्ग्रात्‌ जो वस्तुका इवभाव 
है वहु उम्र वृस्तुका धर्म है। स्वभाव श्रवादि, ग्रमन्त होता है। इस कारण, 
स्वभाव व्यक्ति (पर्याय) रुपमें नहीं देखा जा सकता है, किन्तु स्वभाव प्रतादि 
प्रनन्त शक्तित्वरुपमें देखा जाता है इस तरह प्रात्माका धर्म आत्माकां भ्रनादि 
प्रनन्त चत्तन्यस्वभाव ही ठहर । वह घर्म किये जानेकी चीज नहों है । वह तो 
प्ताधनत्त प्रात्मामें नित्य प्रकाशमान् है ही। जो ज़ीव पापभावरूप परिणशमन 
करते हैं उनमें भी यह धर्म हैव जो जीव पृष्पज्ञाव रूप परिणमन करते हैं 
उनमें भी यह धर्म है तथ। जो जीव इस धमकी हुप्टि रखते हैं व इसका बिर 
उपयोगरूप श्रालमस्बन करते हैं उनमें भो यह ध्रर्म है। भ्रतः इस धर्मकी 
व्यावह्ाारिकता तो मृहीं चुनती है, फिर धर्मका प्रालन हो कया कहलागे ? इसका 
समाधान यह है कि इस वस्तुस्तभ[|वरूप धर्मका श्रद्धान व उपग्रोगका रहता ही 
प्रमेका पालन है। ऐसे धर्मपालमकों ही निर्चय्रधर्मका होना कहा जाता है । 
प्रतादि पनन्त प्रहेतुक शुद्ध चेतन्यस्वभावक्रा उपयोग होना सो निश्चमधर्म है 
प्रौर इसी कारण इस प्रात्मस्वभावपर हृष्टि ज्ञ रह क्र किन्हीं भी परपदार्थों 
का उपयोग होना अथवा परुपद्रार्थके विषयसे उत्पन्न हुए दृष्ट प्रनिष्ट भ्ावोंकों 
पपनाना भ्रादि सब श्धम हो जाता है। निश्चयतः क़िसती भी प्रकारका राग 
व रागवश्ञ ही किया जनिवाला किसी भी ज्ञगका उपयोग धर्म जहीं ,है। 
प्रहेतोपासनासे च्युत होकर वाह्ममें परमात्माकी भक्ति अथवा परमात्माका 
उप्रयोग भी धर्म महीं है, क्योंकि सह परमात्मा भी पर॒पदार्थ है। यह निशत्ृय 
धर्मकी व्यास्याकी जा रही है। पिदह्॒यक्ते पुर्ववर्ती भथवा ,निचयक्रे साधककी 
कथा नहीं है, व्यवहारधर्ममें इसका प्रतिपादन होगा। श्रतः इस प्रकरणमें 
प्रत्येक वातको निदचयहृष्टि रखकर हो देखना है। परमनिश्चयधर्म तो श्रात्मा 
का भ्रनादि प्रतन्त भ्रहेतुक असाधारण चैतन्यस्वभाव है और .निरज्नय्रधर्म उस 
परमस्वभावका अरद्धान व-8प़्योग है । 

परमस्वभावका सिरांग अतिप्रेशयस्प भश्नवा 'प्रनुभव््यहै4 रवभावकी 
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समस्त परिणुतियोंका भी निषेष करके स्वभाव जाना जाता है। शारोरिक 
कोई भो पर्वाव जीवका व्रभाव नहीं; राग, हेप, क्रोध, मान, माया, लोग, 
मोह जीवके स्वभाव नहीं; कल्पता, वितर्क, विचार जीवके स्वभाव नहीं; 
ध्यान जीवका स्वभाव नहीं; भ्रांशिक प्रकट ज्ञान जीवक्ा स्वभाव नहीं; पूर्णरूप 
से प्रकट ज्ञानग्रादि भी जीवका स्वभाव नहीं । इसका कारण यह कि इन उक्त 
ब्ातोंमें कितने ही भाव तो परद्रव्यहूप हैं, कितने ही भाव ग्रौपाधिकभाव हैं, 
कितने हो भाव क्षायोपशमिक हैं, कितने हीं भाव (केवलज्ञानादि) सादि हैं। 
स्वभाव अ्नादि, अनन्त, निरुषाधि एवं अह्ेतुक होता है। जो इस सब पर्यायों 
का श्राघारभूत ल्ोत है वह स्वमाव है, कित्तु यह स्वभाव यदि किसी जिधि 
हारा कहा जाता है तो वह विधिया तो ब्रंशरूप होगा था पर्यायरूप होगा, 
किसी न किसी विशेषतारूप होगा। स्वभाव निविशेष, निरंश एवं अपरिणारोी 
है। यद्यपि स्वमावके ही भेद करके विशेषतावों एंव्र अ्ंशोंके रूप व्यवहासवयसे 
स्वधावकों समझाया जाता है तथापि स्वभावका पूर्णो परिचय भेद व श्रंशोंके 
द्व'रसे नहीं किया जा सकता है। जो स्वभावक्ते ममंसे परिचित हैं वे ही 
व्यवह्ारक्कों भापासे निश्चयधर्मका परिचय पा लेते हैं। इसी प्रकार यद्यपि 
पर्यायों द्वारा भी स्वभावक्रा परिचय व्यवहार द्वारा कराया जाता है तो 
परिणाम द्वारा स्वभावका परिवय सम्यक्‌ नहों हो पाता है। स्वभाव पर्यायोंसे 
जुदा कहीं रहता भी नहीं तो भी पर्यावका ,स्वरूप स्वभावका स्वरूप नहीं बन 
जाता। भ्रत एवं परिगामवाला होकर भी अर्थात्‌ परिणामी होकर भी स्वभाव 
अपरिणामी है । इस तरह स्वमावकों समझनेका उपाय प्रतिषेध है । आत्मस्वभाव 
राग नहीं है, विचार नहीं है, ध्याव नहीं है ब्रादि निषेध करते करते यदि 
ध्रुवभाव जो उनका ब्रोत है समभझमें भ्राजाय तो वह प्रतियेधयम्य समझ 
बन गईं । 

परमस्वमावके निर्णशयक्ा मुल्य उपाय अनुभव है। परपदाधथोंपर व 
प्रभावोंपर उपयोग मन जाकर परमविश्वामसे स्थित होजाय यह उपयोग 
उपयोग काम तो वंद करता नहीं, निविश्वेष प्रात्मा उसके अनुभवमें झ्रांता है । 
“ ह उपाय सरलज़े सरल है त्र कठ्विसे कठिन है। सरल मनुप्य चाहे लौकिक 
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ज्ञान विशेष ने. रखते हों; शद्धाके बलपर इस उपायते प्रनुभव कर लेते हैं। 
कपायकी पकड़ रसनेवाले मनुष्य चाहे लौकिक' ज्ञावमें काफी पाण्हित्य रखते 
हों, किन्तु यथार्थशचिके भभाव होनेसे बहुत बुद्ध प्रन्यपुरुपोंकों बता सकनेपर 
भी ने यह उपाय फर पति हैं भौर ने प्रात्मानुभव कर पाते हैं। इस अनुभवस्ते 
निश्चयघमंका पालन मथाथे हो जाता. है ) 


इस प्रकार यह प्रपिद्ध हुआ फि प्रतादि प्रनन्त भ्रहेतुफ निज चेतन्यस्वभाव 
का थद्धान, उपयोग, .भालम्बन, श्रांचरण निशचरयंधमं है। यह निशचयधर्म 
प्रालम्बन ये सब पर्यायरुप हैं, परन्तु जिस तत्वकां श्रद्धान, उपयोग भ्रादि हो 
परमरवभावहप धर्मके मुकाविलेमें व्यवहारसू्प है, क्योंकि श्रद्धान, उपयोग, 
रहा है वह तत्त्व सनातन एवं निरपेक्ष स्वभाव है प्रर्थाद्‌ परमस्वभाव है। 
इसो कारण परमस्वभावका प्रासम्बन निदचयधर्म है। इसके प्रतिरिक्त धर्म 
नामपर रूढ़ जिततनो भी क्रिपायें हैं वे निदचयधर्म नहीं है। देहकी क्रिया तो 
देहका परिणमन है सो जैसे प्रन्य अ्रवेतनका परिणमन है वह चेतनका धर्म 
नहीं । इत्ती प्रकार देहका परिणमन भी चेतनका घर्म नहीं है। वचमकी क्रिया 
भी भाषावगंणाके स्कत्पोंका उस प्रकारका परिणमन है वह भी (वन भी) 
प्रचेतन पुदूगल स्कन्घका परिणमन है वह भी चेतनका धर्म नही । द्रव्यमन भी 
पुदगलपिन्द है, उमकी १रिणति भी अचेतन्रकी परिणति है, भ्तः वह भो चेतन 
का धर्म नहीं । हां इतनी वात प्रवश्य है कि देह, मन व वचनकी ऐसी क्रियाओं 
के होनेमे योग निमित्त है भौर गोगक़े होनेमें उम्र प्रकार ग्रात्माका उपयोग 
निमित्त है, किन्तु तिमिततमात्र पड़नेसे क्रिसी: वरतुका परिशमत किसी अन्य 
'वस्तुका धर्म नहीं हो जाता। विचाररहूप भावमन भी भात्माका स्वभाव 
परिणमन नहीं होमेसे, निर्परि भाव नहीं होनेसे. निश्चयपर्म नहीं। रागद्रेपादि- 
भाव भी आत्माका स्वभावपरिशमन नहीं होने से निद्चयधर्म नहीं। १२रमस्व- 
भावके प्रतिरिक्त प्रन्य पदार्थ मा भावकों लक्ष्य करके होनेवाला ज्ञान भी 
निश्चय घ्म नहीं, वर्योकि उस शाजका विषय प्रुवभाव जहीं है । 
निरचयधर्मका यदि भेदरूपसे 2र्णन किया जाधे तो निश्चय प्म्यस्दर्श न, 
मिश्चय पम्यसात थे निश्चय सम्यक्चारित निश्चय धर्म'है। प्रग्य समस्त 
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पंरूब्योंसे रहित; समस्त परमावोंसे रंहिते शेंढें शव बं्यस्वरोवेकी 'अ्रेतीति 
को निरचंयस-म्गरदर्शन कहते हैं। यथार्थस्वरूपमें निर्जेंगुश पंय्िमे तैस्मीय 
आ्रत्मतत्त्वके ज्ञोनंकों निश्वयतम्यस्थान .कहते हैं। रागेंदेंष संकल्प विकर्तपसे 
दूर होकर प्रात्मस्वेरूपके उपयोगमें स्थिर होते श्रपना हींग देपरहित विविकोर « 
परिणमनकों निशचचयसम्यक्चा रित्र कहतें हैं । ेल्‍ 

निरचयधर्मरूप परिणामके होनेपर भव भेवेकें सँंचित भी प्रेमेंकों कार्माण 
स्कन्ध चिर्जरित हो जाते हैं, क्योंकि कर्मसे्चेये मिश्योत्वे -व रा पके 
परिणामोंके होनेपर हुआ था भर उनके सेम्वन्ध भी ईरव विकार पंरिणोमोंके 
रहते हुए हृढ़ रहता है सो मिथ्यात्व, रॉय; होषे श्रांदिं विंकोरोंके भरभीवर्रूप 
निदचयधमंका जितना जितना अंश्ञ प्रकेंट होता आती हैं; उंसेके अनुकूल कंग्म 
निर्जरा होती ही है, ऐसा सहज निमित्तंनैमिर्तिक सम्वेन्धें हैं। 

इंस जीवने अनादिंसे प्र्धमेहूप परिणमेन किया श्रौरं इंसीकें परिणामंस्वर्रप 
तावा ब्लेश सहे। प्रव ईंत दुंलेभ मेरे जन्मेकी पाकर मिंसमें रहते हुए प्रोत्माके 
अन्यभव्रोंकी अ्रपेक्षा प्रंधिक जैन व संयमंरूँप वंर्तनें हो संक्ता है--हँमार 
कर्तव्य है कि प्रत्मिके परमरभावकों समेके और इसके उपयोगेरुप प्रेद॑लम्बन 
से लिरचंयधर्मकां पाले करें । ' 


। ५४*व्यवहारधर्म 
'विदेषेरा ध्वरंणं व्य॑वहीर:' प्रर्थात्‌ विशेंपरूपसे फैसीमे को अथवा दुरं रखने 
को व्यवहार कहते हैं। व्यवहार कितने ही प्रकारेंकों होता है--(६) निंश्वेयेके 
स्वरूपको देखनेवाला व्यवहारे, (२) निरचयेके स्ंवरूंपकी वंताने वाले। श्येवहार, , 
(३) निरचयधर्मंके श्रेतन्तर पूवेवर्ती भाव रूप व्यवहार, (४) वि३चेयघमंके 
परम्परासाधक भावरुप व्यवहर, (५)'निरचयधर्मकें परमुंपरेसाधक भावके 
होते पर होनेवाली मरने वंचेने कोर्यकों क्रियायें, (६) भंविशेन्य तेत्सहर्श क्रियांयें। 
इन छह बातोंके प्राधारसे क्रमशः व्यवहारधर्म का विवररं कियों जाता है-- .. 
: (९) आत्माका मिश्वयस्वरूप शुद्ध चेतत्थमात्र :परमस्वेन्राव . है,. उंसेंको 
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प्रवलोकन प्राश्रय, प्रेतोति करमेझूप जो परिणति है उसे प्रभो निश्दयभर्मके 
प्रकरणमें निपचयधमंकी श्र णिमें कहा है; यही निश्चयधर्म प्रमसत्वभावरूप 
निशचयस्वरूपके मुकाबिले व्यवहारधर्म है । * 

(२) प्रात्माका जो श्रनादि श्रतस्‍्त प्रहेतुक चंतन्य स्वभाव है उसका 
निशचयहष्ठिसे जो वर्शुत है, चर्चा है वह भी व्यवहारधर्म है। 

(३) परमस्वभावके प्रालम्धवरूप निश्चयधर्मके वर्ततते भ्रवन्तर पुर्वेवर्ती 
जो निशचयनयके भाव हैं, विकल्प हैं जिन्हें शुभोपयोग कहते हैं, वे भाव भी 
व्यवहार हैं। ऐसे भाव पहिले होते हैं और उसके ही भ्रनन्तर तिश्चयधर्म हो 
सकता है ४ भ्रतः यह निश्वयतयके प्रभिप्रायरूप शुभोपयोगका भाव व्यवहारधम 
है! इसका कारण यह है कि विकल्पमात्र धर्म नहीं है। व्यवहारतयक्के विकल्प 
भी धर्म नहीं हैं भर निश्चयनयक्रे विकल्प भी धर्म नहीं है। व्यवहारतय व 
निरचयतय दोनोंके विकल्पोंसे छूटकर जो भ्रविकारल्वभावक्का, प्रनुभव फरते 
हैं, वे ही मिश्वयधर्मका पालन करते हैं। इस घर्मके प्ानेके पूर्व जो एकत्व 
स्वभावकी भावताके विकल्प आते .हैं वे ब्यवहारधर्म हैं। १ह भावना साधक 
है भौर प्रनुभव साध्य है। प्रतः विशवयत्रावना व्यव्ारधर्म है । 

(४) भगवद्‌भक्ति, गुरुतेदा ग्रादिके शुभविकल्प बुरे विकल्पोंसे बचाये 
रफ़ते हैं और पन्मागंमें चत्नेके प्रेरक होते हैं। प्रतः परम्परया निश्चयधर्मके 
साधक हो सकते हैं। झतः देवपूजा, गुरूपात्ति आदि-भाव भो व्यवहारधम हैं। 
ये भाव भो किसी ते किसी प्रकारकी .वीठरागता प्राये बिना नहीं होते तथा 
इन शुभोपयोगोंके होते हुए भो स्वरूपाचरण रहता है प्रततः ये शुभोपयोग भी 
व्यवहारघर्म हैं। इन शुभोपयोगों में मिश्रभाव रहता है जिससे कि वह पर्याय ने 
केवल शुद्धोपयोगरूप कही जा सकती है और ने केवल कर्मरू्प कही जा सकती 
है। इस परिणाममें. जितता भंश पुण्यमावकूप है उतने अंशमें बन है भौर 
जितने प्रंशर्मे वोतरागता है उतने भशमें निर्ज रा है। एक ही -पर्यायमें शक्ति- 
चृविध्य है। साधुवों द्वारा किये जानेवाले वन्दन प्रतिक्रोण, स्वाध्याय 
सामायिक, स्तवन, तप झादि भी शुभोपयोग हैं! ये भाष भी परस्परथा 
निशचयंघर्मके कारण होनेसे व्यवहारधर्म हैं।.*» 9३ 
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(५) विश्वयधर्मके परम्परया साधक भावके होनेपर जो मन वचन कांयकी 
क्ियायें होती हैं ने भी व्यवहारधर्म कहे जाते हैं, किन्तु मन वचन कायकी 
क्रिया भ्रचेतन पदार्थकी परिशत्तियां है। अतः उपचारझपसे व्यवहार धर्म हैं। 
प्रस्तरज्धू भावोंका इन क्रियावोंके साथ निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध है। शुभोपयोग 
के भावको निमित्त पाकर आात्माका हो ऐसा योग हुआ जिसको निमित्त पाकर 
देहवातका उस प्रकार चरण हुप्ला जिसको निमित्त पाकर मत, वचन, कायकी 
ऐसी क्रिया हुईैं। इस निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धके कारण परम्परया साधक 
भाषोंके होमेपर होने वाली ये क्षियायें उपचरतः व्यवहारधर्म कहलाते हैं । 

(६) भावशून्य तत्सह॒श क्रियायें उपचरितोपचरित व्यवहारधर्म हैं) जैसी 
देहिकक्ियायें ज्ञानी जीवोंके एकक्षेत्रावगाहित देहमें हो जाती हैं वैसी क्रियावोंसि 
हित व धर्मप्राप्तिकी प्राशा रखकर कल्याणकी इच्छासे वैसी भ्रपनी भी क्रियायें 

कोई भ्रज्ञानी जीव करे तो बाह्ममें तो ज्ञानी व श्रज्ञानी दोनों एक समान लग 
रहे हैं तथा कुछ कषाय भी मंद होती हुई भी देखी जातो है, भ्रतः भावशुन्य 
उन समान क्षियाभ्रोंको उपचरितोपचररित व्यपहारधर्म कहते हैं । + 

यह सब केवल बाह्यर्ृष्टि करके ही व्यवहृत होता है, क्योंकि अन्तरज़ुका 
तो वास्तवमें पता होना कठिन है व बाह्म प्रवृत्ति क्ञानियोंके देहादि क्रियाकी 
तरह दोखती है, भ्रतः व्यवहारधर्म कहा जाता हैं । 

उक्त ्रकारके सब व्यवहारधमॉका अपनी अ्रपनी जगह प्रयोजन है श्रौर 
भ्पने भ्रपने प्रयोजन व स्थानके प्रनुसार फल है, किन्तु जहां तक जीवके भावों 
तकका व्यवहार है वहाँ तक तो उनका श्रात््माके लिये श्रधिक या हौन फल 
होता ही है। बाह्य प्रचतन शरीरादिकी क्रियाका फल प्रात्मामें नहीं होता । 
व्यवहारधर्म परम्परया था कोई व्यवहारधरमम श्रनन्तर समयमे ही निशचयघर्मका 
कारण पड़ता है। व्यवहारघर्म निरचयत: श्रात्माका धम्म नहीं है, फिर भी 
व्यवहारधरम श्राये विता किसी भो ज॑'वने निश्चयधघर्म प्राप्त किया नहीं और 
ते कोई निरचयधर्म पा सकेगा, परूतु जा जीव व्यवहारधमंको हो धर्म मानता 
है उसका वह भाव न तो निरचयघर्मका कारण बन सकता है झौर न उसकी 
संज्ञा “व्यवहास्धर्म'” हो सकती है । 
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एक प्रकारके वध्यवह्ारधमंका वह भी स्थान है जिसे हम निशवयंधर्मंके 
साथ ही हो तो व्यवद्यारधर्म कहते है । यदि निरचयघमंसे रहित कोई व्यवहार 
है तो वह व्यवहारधर्म नहीं है। विशुद्ध चैतन्यमात्र प्रात्माकी प्रतीति वाले 
ज्ञानी जीवका प्रतीतिके भ्रविरुद्ध थो भी क्रिया होती है उसे व्यवहारधर्म कहते 
है। जिन जीवोंने परपदा्थोसे परथक्‌, परभावोंसे भिन्‍न ज्ञानानन्दपुर्ज श्रात्मा 
का परिचय नहीं किया, उनकी क्रिया मिथ्याप्नभिप्रायोंके साथ चलती है। प्रततः 
आत्मासे भ्रपरिचित जीवोंकी क्रिया व्यवहारधर्म नहीं है। 


व्यवहा रधमं प्रयोजनवान भी है व श्रग्रयोजनवान्‌ भी है। निविकल्पभाव 
में स्थित न रहनेपर व्यवहारधमं पापोंत्रे बचाता है प्रतः प्रयोजनवाब है, 
प्रथवा सम्यक् ज्ञानका उपयोग जब तक नहीं पाया,उन जीवोको संम्यक 
मार्गम ले जाने वाला हो सकतेके कारण प्रयोजनवानु है श्नौर विविकर्पसमाधि 
में स्थित जीवोंकों व्यवहारंधर्म ग्रशयोजनवाध कहते हैं । 
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सब जोवोंमें मित्रताके भावक्ों मैत्री कहते हैं। मित्रताका भाव उनमें ही 
हो सकता है जो कि वरावरीका दूसरोंको स्मभत्ते हों। ज्ञानी जीव मनुष्यको 
हो क्या पशु, पक्षो, कोट, वृक्ष भ्रादि सभो जीवों वल्तुतः ज्ानानस्वपुम्ण 
देखते है । उनकी इस हृष्टिमें सभी जीव समान्र है। अ्रतः ज्ञानियोंके सभी 
जीवोंके प्रति मित्रता रहती है। इसी कारण सभीके प्रति यधायोग्य वह व्यवहार 
रहता है जिससे जीवोंको कष्ट ने पहुंचे। एकेल्रिय, द्ोडिय, प्रीछ्धिय, 
चतुरिखिय व प्रसंज्षीपण्बेल्धिय इन जीवोंकों रता करना व रक्षा करनेका 
उपदेश देना श्रादि ही इनको मित्रता निभाना है। संत्ती पओ्वेच्द्रिय जीवोंका 
सम्पर्क हो तो उनसे यथापद व्यवहार करना भ्रौर उनके 'विशुद्ध घेतन्यस्वभाव 
का झ्ादर करना संज्ञीपण्चेन्द्रिय जीवोंसे मित्रता निभाना है। सिन्ताका 
मतलब है “दुःखाइलत्त्यभिलापा” दुःख न उत्तन्न हो ऐसी प्रभिलापाको 
सिंत्रता कहते है। दूधरोंके दुःख़की चाह देपबृद्च होती, देंप किस्री विपयके 
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रागवश होता, जिस विषयका दूसरेको बाधक समझा हो । ज्ञानी जीवके न तो 
किसी परपदाथंमें राग है और न किसी जीवमें है प है। इस कारण ज्ञानी आत्मा 
के दुसरोंको दुःख उत्पन्त हो, ऐसी अ्भिलाषा नहीं उत्पन्‍्त होती । ज्ञानी जीव 
की हृष्टिमें तभी जीव अपने समान हैं। अपनेको दुःख कोई नही चाहता तथा 
जिन्हें अपने समान माना हो उनको भी दुःख कोन चाहेगा ? श्रपनेको सभी 
चाहते हैं कि दुःख उत्पन्त न हो तो जिन्हें भ्पने समान माना उनके प्रति भी 
यही श्रभिलाषा होगी कि इन्हें दुःख उत्पन्न न हो । 

ज्ञानी जीवके मेन्नीभाव होना नैसग्रिक गुण है। उसके तो मिजके भी 
उद्घधारकी भ्रभिलाषा है श्र भ्नन्‍्यजीवोंका भी उद्धार हो ऐसी भावना है व 

संसारमें सभी जीव सुखी हों ऐसी भावना करनेवाला जीव भी सुखी होता 
है भौर जो किसी जीवका दुःख चाहता है उसको दुःख हो, चाहे न हो किन्तु 
परका दुःख चाहने वालेकों वर्तमानमें भी टुःख है तथा भ्रागे भी दुःझ होगा। 
ज्ञानी विवेकी संत्तारका, स्वेप्रदार्थंथा यथार्थस्वरूप जानते हैं। भ्रतः उनके 
सब जीदोंके प्रत्ति मिश्रताका ही भाव रहता है । 


४६-अमोद 

ज्ञानीजीव गुणदशंक, गुणप्रेमी व गुणग्राहक होते हैं। उन्हें कोई गुणी 
प्थवा गुणाधिक महानुभाव मिलें तो उनके गुणोंमें वे श्रति प्रमुदित होते हैं। 
जिनको निजशुद्ध चित्स्वकूप की उपलब्धि होगई उनके मनमें गुणियोंके प्रति 
ईर्ष्यामाव नहीं हो सकता, प्रत्युत प्रमोद ही उत्पन्न होता है ।. व्तमान परिणमन्र 
को ही निज श्रात्मस्वरूप मानने वाले मोहियोंके पर्यायमें भ्रहद्भार हो जाता है 
जिससे श्रपने इस पर्यायकों सबसे ऊंचा मानते हैं या देखना चाहते हैं। इसी 
दुरभिनिवेशके कारण प्रज्ञानियोंके मनमें गुणियोंकों देखकर ईर्ष्या उत्पत्म 
जाती हैं। ईर्ष्या परिणतिके कारण ईर्ष्यालु तो दुःखी होता ही है, किन्त उसके 
वातावरणामें ग्रानेवाले श्रनेक लोक भी उस निमित्तको पाकर दुःखी हो जाते 
हैं। ज्ञानी जीव वस्तुका स्वरुप ययार्थ जानते हैं, उनके यह हढ़ प्रत्यय है कि 
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प्रत्येक वस्तु भ्रपने परिणभस्ते ही, परिणामती है। भ्रतः किसीके परिणमनसे किसी 
प्रत्यको हानि नहीं पहुँचती, लाभ भी नही पहुंचता लाभ हानि अपने प्रपने 
परिणामपर नि र्भर है। दूसरेके गुणोंके विकासको देखकर प्रमोद उसीको होता 
हैं जिसके गु्णोंका विकास होनेवाला द्वोता है। श्रतः प्रकृत्या ज्ञानी जीव 
मुणियोको देखकर प्रमोदभावसे भर जाते हैं। इस तत्त्वमें भी सम्रताका पाठ 
सा है। ग्रुणियोंको देखकर उनके समान होनेक्ी जिनको उत्कृण्ठा है श्रथवा 
उनके समान होतेका जिनका पूर्ण निर्शाय है' उनके प्रमोदभावना उत्पन्न होती 
है । समताका यह भाव जिनके नहीं जगा है वे बड़े को देखकर या तो भयसे 
या लाजसे या प्रभोजनसे ही उन्तका विनय करते हैं, वह मोक्षमा्गियोंका 
भाव नहीं है। जो पधमताकी वातका निर्शाय करके गुशियोें प्रमोद करते 
है उनका भोक्षमार्ग उत्त भावमें भरा है । 
जिन धन्तरात्माओ्रोंने स्वरूपकी श्रविशेषता देखो है उनको कही भी 
जुरविकास दोले अगोद ही होता है । गुरियोंकों देखकर अमोदभाव होता 
गीव॑ करनेवालेके सम्यवत्वका सूचक है। वस्तुतः प्रमोद कोई दूसरे प्राणीका 
हीं किया करता है, केवल भ्रपना ही वह भाव करता है। इसी प्रकार 
ईर्ष्या करनेवाला भी कोई दूसरे की ईर्ष्या नहीं करता, केवल श्रपना ही 
ईष्यपरिणमन करता है। भ्तः प्रमोदभावसे खुदका ही लाभ होता है भौर 
ईर्ष्यभावसे खुदको ही हानि होती है । 
यह पश्रात्मा स्व॒सततः चैतन्यभात्र है।शज्ञाता द्रष्श रहना तो इसका 
स्वभाव परिणमन है अन्य मांव तो सब प्रौपाधिक भाव है। प्रात्मा ईर्ष्या 
“बल निक्ृष्ट परिणामोंसे भ्रत्यन्त दूर है। उसके अ्रविकारस्वभावकों पहिचान- 
नेवाले ज्ञानीजन ईष्यपिरिणामको केसे कर सकते हैं? भपने गुणविकाससे 
होनेवाले श्रानन्‍्दमं जो तृप्त होते हैं ऐसे भव्यजन प्रन्य ग्रुणीजनोंके गुणवि- 
कासको देखकर भत्यस्के प्रमोद करते हैं। यह प्रमोद भी गअपना ही प्रमोद 
है। आ्रात्मानुभवका जो ग्रावन्द है वह वचनांनीत है। भात्मानुभवके प्रामन्‍्दसे 
संतुष्ट रहनेवालोंको अन्य भात्मानुभवियोंका मिलाप होनेपर प्रमोद ही 
होता है ।' 
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जिसे धर्मात्माप्रों प्रमोद नहीं है वह राग रहते “हुए दो घर्मी हो ही नहीं 
सकता । जिसे धमंसे प्रेम है उसे धर्मात्मावोंको देखकर अ्रवद्य ही प्रमोद 
होता है | वस्तत: यहां भी तात्त्विक बात तो यह है कि अन्य ग्ुणीजनोंके 
गुणविकासको देखनेवाले उपयोगमें अपने गुखविकासके अ्रभिप्रायकों पुष्द 
कराया । अतः अपने ही गुणोंके विकासमें प्रमोद हुआ । कोई सी जीव किसीके 
देहसे प्रेम नही करता, किस्तु अपने हो भांत्रसे प्रेम करता है। ज्ञानी जीव: - 
भी किसी अन्यके प्रति प्रमोद नही करता, किस्तु #पने ही भावके प्रति प्रमोद 
करता है । इस प्रमोदर्म मो कर्मी निर्जेरा है। पुण्यका भी वन्ध है क्योंकि 
है भाव वीउरागता व सरागताका मिश्रभाव है। जितने अंशमें वीतरागता 
है, उतने अंशर्मे निज॑रा चलतो है भौर जितने अंशमें राग है उतने अंशर्मे 
कर्मबर्ध चलता है। यह भाव शुभभाव है। प्रतः प्रृण्यवन्धकों हो मुस्यत्ता 
है । 

यदि धर्मात्मा जनोंको देखकर प्रमोदभाव उत्पन्न न हो उत्दा प्रमोद 
हो तो समझता चाहिये कि अभी बहुत आवरण उस झआात्मापर है, <ि न 
धमंकी रुचि भी नहीं हुई। इस्रीलिये धर्बमूर्तियोंपर इसके प्रमोदभाव नहीं 
जगता । 

अपने आपसे ही मेरा हित है, इस प्रतौतके बलसे ई्याॉभावकों समाप्त 
करके गुणाधिक स्थवा गुणी महानुभावमें प्रभोद करता भारंसिक भ्रावश्यक 
अ्रज्ध है। " 





२१७-अनुकम्पा 


करुणा, अनुकस्पा, कृपा व दया-ये एकार्थवाचक शब्द है! दुःखी जीवों- 
को देखकर उनके दुःखोंके अनुरूप यथायोर्म स्वयंके कप जाने अर्थात्‌ पीडित 
होनेके भावको अनुकम्पा कहते हैं। स्वंजीवोंको समान समभनेवाले ज्ञावी 
पुरुष अन्य जीवाकों देखकर अपने अपने ग्रुणपदके अनुसार उसपर अनुकम्पा 
करते हैं। कितने हो ज्ञानों जीव दुर्शक्षप्रोोको देखकर ऐसा भाव करते हैं। 
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कि ग्रहों स्वयं तो ये सच्चिदानन्दमय भगवत्स्वरूप हैं, किन्तु प्रपनी प्रभुताको 
भूलकर कैसे विकल्पोंसे धाकुलिप्त हो रहे हैं? कितने ही ज्ञानी जीव दुःलियोंको 
देखकर ऐसी भावना करते हैं कि ये जीव शञानांनन्‍्दमय निजस्वरूपका १रिचय 
, करलें भ्रौर तर्ज संकठोंसे छुटकारा पा लें। कितने ही ज्ञानी जीव दुःखतियोंको 
देखकर ऐसा सम्बोधते हैं, समभाते ' हैं। जिससे उन दुःखी जीवोंका उपयोग 
(शिरीरादि परद्रव्यसें भिन्न समतामृतके सागर निजस्वरूपका भाग कर लें। 
कितने ही महांपुरुष दुःखियोंको देखकर दुःखके काररसाभूत पापका विनाश 
करनेके लिये 4 पृण्यभाव बढानेके लिये व्रत, विधान, ज्ञानाश्यास, ध्यान 
आदि प्रवत्तियोंमें लगानेका यत्न करते हैं। कितते हो पुरुष दुःसखियोंक्रो 
देखकर श्राह्दर श्रौषधि भ्रादि सामग्री देकर वर्तमान दुःखका उपशम 
करते हैं । | 
उक्त इन सभी उपायोंमें उन दयालु पुरुषोंने उक्त जुदा जुदा भाव करके 
2 का ही पीड़ा मिटाई पर्थाद्‌ दुःखियोंकों देखकर उन्हें श्रपने ही परिणशमनसे 
का प्रकारकी पीड़ा हुई, जिसका पअ्रत्तीकार उक्त विभिन्न उपायोंते किया 
गया । वास्तविक अनुकम्पा तो जोवका ऐसा सुधार बना देनेका है जिससे 
उसे फिर संधारके कोई संकट ही नहीं रहते। फिर भी व्यवहारकी सुविधा 
की भी रक्षा करता आवश्यक है सो क्ष॒ध्ा व्याधि प्रादिके संकट उपशान्त करते 
हुए वास्तविक सुधारकां यत्न करा देना भनुकम्पा है । 
फिसी दुःखीको देखकर दयालु पुरुषका चित्त पीड़ित हो जाता है स्‍भ्ौर 
इसो कारण वह प्रपनी ही पीड़ाको दूर करनेका उपाय दुःखीकी भ्रावश्यकता 
“पृ कर देना (वस्त्र भोजनादि दे देना) समभनेसे दुःखलीकों उसकी ग्रावश्यक 
पामग्री देता है। ब्रतः भनुकम्पा वास्तवमें खुदकी हो है। ज्ञानी पुरुष प्रात्म- 
शान्तिके सन्‍्मुख तीनों लोकोंके वभवकों तुच्छ प्रमभतता है।इत्तो कारण 
निज आझात्माकी ध्षान्तिके लिये सारा वैभव छोड़नेके लिये भावना रक्षता है 
प्रौर भ्रत्य भात्माप्रोंकी किसी वैभवके देनेसे यदि कुछ शान्ति होती हो तो 
इस प्रसज़में उस वस्तुके त्याग-कर देनेमें उसे विलम्ब नहीं लगता । | 
प्रनुकापा एक वह उत्तम गुणा हैं, जिस एक “इस प्वुकम्पाके होते हुए 
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जीवन व्यतीत हो सो सदृगति होती हो है चाहे उसने ब्रह्ष, तप किया हो 
चाहे न किया हो तथा भ्रनुकम्पा न हो सके भौर ब्रत तप भले पनेक हो 
जायें तो उम्रसे दुर्गति ही होती है। अनुकम्पाका अन्दरज्ु भावसे सम्बन्ध 
है । 

इस पअनुकम्पाका प्रयोजन भी समता है भ्र्थात्‌ दुश/खियोंका दुःख मेटकर 
उसको अपने समान सुखी वनाना है। ज्ञानी जोवोंकी सभी प्राणियों फ्सः 
प्रनुकम्पा रहती है। मनरहित जीवोंका संक्तेशते मरण ने हो एतदर्थ स्वयं 
उनकी रक्षा करते हैं प्रौर उपदेश देकर भ्रन्य प्राशियोंकों इस बातकी श्रद्धा 
कराकर उनसे रक्षा कराते है। मनप्रहित्त जीवोंको सत्य तत्त्वार्थ स्वरूप 
समभकर उन्हें भान्तिमार्ग में लगाते हैं । 

ज्ञानी पुरुष विविध भ्रनुकम्पायें करके भी यह प्रतीति नहीं रक्षते कि मैं 
किसीका कुछ कर रहा हूं। शुभरागवश उनकी ऐस्री प्रवृति हो जाती है कि 
उसका वह ज्ञात द्रष्टा रहता है। मर्वोच्च ग्रनुकृम्पा, संसारके क्लेशोंसे भय३६ 
भीत होवा और संसारसें सर्वसंकट टलें ऐसा, उद्यम करना ही है ॥४ - 
व्यवहार-परनुकम्पा जैसे संक्लेश परिणाम उपक्षान्त हों ऐसे संयोग मिलावा 
है, जिससे उपशान्तसंक्लेश हो जानेको प्रवस्थामें ग्रात्माकी सावधानीकी कुछ 
योग्यता आ सके । 
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श्रविनोत, क्रूराशय व विपरीत प्रवृत्तिवाले जीचोंमें रागद्वप नहीं की 
को माध्यस्थ्य कहते हैं । ज्ञानी पुरुष चूंकि पूर्णा श्रद्धा रखते हैं कि किसी 
पदार्थकी परिणतिसे किसी भ्रन्यपदार्थथा परिणमन नहींहोजाता ॥ श्रतः किसी 
भी जीवकी कंसी ही विरुद्ध वृत्ति हो उससे के कहीं रागहष नही कर बैठते । 
साध्यस्थ्यमें तो समता प्रकट ही है। दुष्ट अभिष्रायवालोंसे प्रेम करनेमें 
आपत्तिया प्रातो है, जिनसे प्रात्महितके यत्नोंमें भी द्ाघा होती है तथा दुबु द्ि- 
जनोंमें राग करनेकी ज्ञावीकों कोई प्रटक भी नहीं है। ज्ञानीकों तो राय धर्म, 
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धर्मेत्ताधन, धर्मीजत व पात्न पुरुषोंमें हो सकता है। दुष्ट प्रभित्नायवालोंसे हेष 
करनेमें भी प्रनेक प्रापत्तियाँ हैं जिनसे श्रात्महितके यत्वोंमें उपह्रव उत्पन्न हो 
जाते है तथा द्वेप करनेकी बात भी तो ज्ञानियोंके महीं है । 

, मोहीजन प्रायः इसके विपरीत श्रमाध्यस्थ्यभावके कारण अ्रतेक संकट व 
प्राकुलताओंमें फसे रहते हैं, परन्तु ज्ञानो जन सहजवृत्तिते ही माध्यस्थ्यभाव 
रखनेके कारण सुखी रहते हैं। 

यदि विपरीतवुद्धि वालोंमें कोई भद्र पुएष समभमें भ्राया भौर करणाभाव 
भी उस जातिका हुआ तो ज्ञानीजन साधारण व सरल शब्दोंमें उसे सम्बोधते 
हैं--हे भात्मद्‌ ! तेरा ज्ञान व भानन्द स्वभाव है यधार्थज्ञान करना व ययार्थ 
प्रानत्द पाता तेरी कला है। प्रिय ! श्रपनी स्वभावकलाकों भूलकर परपदार्थो 
में क्यों उपयोग फसाता है। सर्वप्रकारके व्यक्नोंको छोड़कर सरल सत्यमार्ग 
पर चलन । । 

दुबब द्वियोंमें पात्रता कम होती है। इसलिये उनमें माध्यस्थ्य भाव रखता 

॥ मुख्यतया कर्तव्य है। जिम्र चेष्टासे पपने ब्रापमें क्षोत्त उत्तसन हो जाय, ऐसी 

वृत्तिमें जानेका ज्ञामीको कोई प्रयोजन नहीं है। रागद्रेपरहित चैतन्यमात्र 
प्रात्मतत्वकी उपासना करनेत्राला ज्ञानी ग्रौर जिक्षका प्रयोजन रागदेप रहित 
अवस्था प्राप्त करता हो वह व्यर्थ उन यत्नोंमें कैसे जा सकता, जिनके कारण 
रागद्ेष व संब्लेश करना पड़े । इसी कारण विपरीक्रवृत्तिवाले जीवॉमे ज्ञानी 
जीवके माध्यस्थ्यमाव रहता है । 

विपरीत्रवृत्ति मोहवश होती है। वस्मुका यथाथस्वरूप परिचित म होनेसे, 
ग्रात्माका सत्यस्वरुप प्रतीत व होनेसे जो पदार्थ विषयसताधक माने गये उन्हीं 
पदार्थों ममत्व हुआ भर अ्तिमिकट पदार्थोक्ों तो निज श्रात्मा ही मावा । 
इस मिध्यावुद्धिमें इष्ठ भ्रनिष्ट कल्पना होने लगती है भौर वह भी प्रट्ट तटूट । 
इस अ्रविवेकके कारण मोही जीवोंकी प्रनेक दृष्प्रवृत्तियाँ हो जाती हैं। ऐसी 
स्थितिमें उनसे राग किया जाय तो आपत्ति, हेंप किया जांय तो श्रापत्ति । 
ज्ञानी जीव ऐसी श्रार्पत्ति अपने यत्व द्वारा नहीं पैदा करते, जिससे प्रात्मताधना 
ही प्रमाष्त हो जाय॑ | 
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जगत्‌में जीव अनन्तांनन्‍्त हैं। उनमें बिरले ही कुछ जीवोंकों छोड़कर शेष 
सबही विपरीत्वृत्तिवाले है। उनमें से इने गिने मनुष्य यदि समाग्रम्मे श्रा गये 
या समक्ष प्लागंगे तो जब तू भ्रन्य अनेकों विपरीतदुद्धिवालों के प्रति क्षोम नहीं 
करता तो इन्हींक्े प्रत्ति क्षोम करतेमें क्या रखा है ? प्रत्येक जीवमात्र अपनी 
परिणत्ति ही कर सकता है। भ्रपने परिणमनसे बाहर तो किसीका कोई वश 
ही नहीं है ।' > 

ज्ञानो जीव निज परिणमनको देखता है। जिम वाह्य पदार्थोके निमित्तसे 
जेयाकार परिणमन हुआ है, उन पदार्थोत्ते अपना तनिक भी सम्बन्ध नहीं 
मानता और अपनी परिणतिका ज्ञाता रहता है। ज्ञानी पुरुष स्वयंमें कर्मोदय 
निमित्तवद्य उत्पन्न हुए राग द्व प्मावोंमें मध्यस्थ रहता है प्र्थात्‌ ज्ञाता रहता 
है, उन रागादिविभांवोंमें त तो भ्ाकपंण है न प्रेम है, न उनके प्रत्ति ग्रह्भार 
है और न उनमें स्वामित्व बुद्धि है। फिर बाह्ययदार्थोक्ी परिणति जावकर भी 
वाह्मपदार्धामें क्यों न ज्ञानी मध्यस्थ रहेगा ? उसे न तो वाह्मके प्रति भ्राकर्षण 
हो सकता है, न प्रेम हो सकता है और न उनमें कतृ त्वादि भाव ही हो सकते 
हैं। ज्ञानी जीव सबका मात्र ज्ञाता द्रष्टा रहता है, यही ज्ञानीका माध्यस्थ्य 
भाव है। 





४६-गृहस्थधम 

ज्ञानोजीव जिसने कि वस्तूका यथाथेस्वरूप जाना है, कुछ गशक्तिवश 
पूर्ण निष्परिग्रह नहीं बन पाता, वह ही गृहस्थधर्मका पात्र है। ग्रहस्थीमें रहते 
हुए जो समागम मिलता हैं उससे भी किसो न किसी अंशर्में घर्मकी पूर्ति करता 
है वह। गृहस्थ ज्ञानीके स्त्री परिग्रहका यह प्रयोजन रहता है कि इच्छा तो 
यही थी कि सर्वप्रकारसे स्त्रीसे विरक्त व पृथक्‌ रह कर पूर्ण ब्रह्मचर्य पालकर 
जीवन सफल करता, किल्तु इतनी शक्ति तो है नहीं और स्त्री पर्ग्रिह रखू' 
नहीं तो भ्रत्य प्रकार भी झनेकों दोष लग सकते हैं। भ्रतः एक ही स्त्रीपरिग्रहका 
परिमाण व संतोष करके शेष सव स्त्रियोंसे पूर्ण विरक्त रहता है। जब स्त्री 
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परिग्रह रह गया व गरहमें रहकर हो गुजारा करनेका संकल्प “कर लिया तव 
घनका प्रयोजन भी करना पड़ता, भ्रतः उसके श्र उद्यम करना पड़ता, धनका 
कुछ संचय फरता पढ़ता, किन्तु ज्ञानी गृहस्य परिग्रहका परिमाण कर लेता है 
कि में इतना ग्रावश्यक परिग्रह रखूगा इसके अतिरिक्त भ्रन्‍्य सब परिग्रहका 
त्याग है, फिर अन्य परिग्रहमे न लालसा रखता है, ने विशेष परिग्रह्दीको देखकर 


प्राश्चर्य करता है । 


ऐसे विरक्त भावसे रहनेवाला ज्ञानी गृहस्व किसों भी समागमर्म श्रासक्त 
नहीं होता, ने समागमस लाभ या हितें मानता है और व समागमर्में हप॑ मानता 
है। सदगृहस्थकी सदा यह भावना रहतो हैं कि कब समस्त परिम्रहते मुक्त 
होकर केवल प्रात्मध्यानमं हो रपू । किन्तु, जब तक निम्नन्थ प्रवस्था नहीं 
पाता है तव तक देवभक्ति, गुरसेवा, ज्ञानाजन, यथाशत्तिसंयम, इच्छानिरोध, 
दान प्रादि सत्कायमिं प्रवृत्त होता है। वह बीतराग स्वक्ष परमात्माके ग्रुणोंका 
बिन्तवन फरते हुए प्रपने स्वरूपकी परक्ष कर करके विजस्वरूपके श्रनुभवका 
श्ञानन्द लेवा रहता है। उसकी हढ़ श्रद्धा है कि देव बही आत्मा है जो राग 
द्ेपादि सर्व दोपोंते रहित है व स्वेज्ञ है, पही परमात्माका स्वरुप है। वह 
उपाप्तक ऐसा ही होना चाहता है, प्रतः उसकी भक्ति देवमें उत्तल होती है। 
देवमक्तिसे पापका क्षय व पृण्यको संचय भी होता है। सशरीर परमात्माके 
साक्षात्‌ दर्शन व मक्तिकों देवभक्ति कहते हैं व उनकी मूत्तिम उनकी सवापना 
फरके मूर्तिके समक्ष उनके गुखोके स्मरण संस्तववकों भी देवभत्ति कहते हैं 
तथा किप्ती भी स्थानपर एकास्त्रमें भी परमात्माके गुणस्मरणक्रों देवभक्ति 
कहते हैं। देव वह है जिसमें क्षुपा, तृपा, जन्म, मरण, वित्मय, भ्रति, पेद, 
रोग, शोक, भय, मद, मोह, निद्रा, चिन्ता, स्वैद, बुढ़ापा, राग, ६५ भ्रादि 
दोप ने हों तथा जिनमे ज्ञान व श्रानर्दका पूर्ण विकास हो। भ्रशरीर परमात्मा 
याने पिद्ध भी देव कहताते है। राग्रद्व पके चक्रमेँ फंसे हुए जीधोंकी निवृत्तिका 
उपाय प्रारस्भमें रागह्वेप रहित एवं सर्वज्ञ तथा प्रमस्तानन्दमय दैबकी भक्ति 
उपासना है। देवभत्तिमें बीतरागताका भाव, वीतरागताका स्मरण” व बीतरागत्ा 
का उद्देश्य है, प्रतः यधायोगय कर्मनि्जरा भी है। गहस्थपर्ममें देवभक्ति एक 
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प्रधान कर्तव्य है। इसी प्रकार गुरुसेवा भी गृहस्थोंका प्रधान कतंव्य है। यदि 
गुरुवोंका समागम प्राप्त न हो तो ग्रहस्थोंको धर्मपरिचय व धर्ममें उत्साह होना 
कठिन है। गुरुषोंके समय समयपर मिलतेवाले उपदेश एक घर्मका संस्कार 
बना देते हैं। साक्षात्‌ मिलनेवाले गुरुवोंकी च्याके मुद्राके दर्शनसे ग्रहस्थ उत्तम 
ग्राचरणके लिये प्रोतिवात्‌ होते हैं। अज्नान भ्रन्वकारसे हटाकर ज्ञान ज्योतिमे 
ले जाने के निमित्त गुरुजन हैं। गुरुकी सेवासे पवित्रताकी वृद्धि होती है। अतः 
गुरुसेवा गृहस्थोंका प्रधान कर्तव्य है! ज्ञानोपयोग बिता तो श्रांत्माका कल्याण 
ही नहीं । ज्ञानोपयोग ज्ञानसिद्धिके विना महीं हो सकता सो ज्ञानसिद्धिके प्र्थ 
ग्ुहस्थ स्वाष्यायके क्तंव्यमें लगते हैं। वे अपने योग्य किसी प्रन्थकां स्वाध्याय 
क्रमशः करते हैं। कभी किसी प्रन्थकों लिया, कभी किसी ग्रन्थकों लिया, इस 
प्रकार नहीं करते; कारण कि इस पद्धति ज्ञानाजेन नही होता । स्वाध्यायके 
अतिरिक्त प्रध्ययन भी करते हैं। श्रध्ययतका भी बड़ा महत्त्व है। प्रध्ययनसे 
क्मिक, मौलिक एवं पुष्ट ज्ञान होता है | वेघर्मकी वात शुद्धभावसे पूछते भी है । 
पूच्छुना भी स्वाध्याय है क्योंकि पूछने से ज्ञानको हढ़ना होती है, शद्धाका 
परिहार होता है। स्वाध्यायमें आये हुए तत््वका वार बार विचार करना 
चाहिये। उससे खुदके लिये क्या प्रेरणा मिली ? उसका विचार करना 
चाहिये। योग्य पुरुषोंको देख, धर्मक चर्चा अथवा धर्मका उपदेश देना भी 
स्वाध्याय है, क्योंकि, उपदेश देना तभी होता है जब हृदयसे वह बांत विचारी 
जाय सो उपदेशमें उपदेष्टाने भ्रपना विचार किया है। यद्यपि उपदेशका 
अष्कार बआ्ाचायें महाराजको है तो भी चर्चाके रपमें उपदेश करना धरमरुचियों 
का प्राकृतिक कतंव्य हो जाता है। ज्ञानी मुद्त्य अपनी शक्तिप्रमाण संयम 
का साधन भी करते हैं। जीवोंकी रक्षा करना, भ्रप्रयोजत पृथ्वी, जल, अग्नि, 
वायु व वनस्पतिकों भी विराधना न करना, भोजननिर्माणादि आ्रारम्भोमें 
यत्वाचार रखना, प्रद्योग्रादिमें यत्र/चार रखना श्रादि प्राशिसयमके उपाय 
श्ानी गृहस्थ करता है । इन्द्रिय भर मनकी वृत्तिको संयत्त रखना इख्िय- 
संभय है। ज्ञानी गृहस्थ इच्द्रियसयमपर भी विशेष ध्यान देते हैं। ब्रह्मचयंकी 
अधिकाधिक सांघवा करना, ग्रिष्ठ रसोले भोजनोंका त्याग करना, सुगन्धित 
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वस्तुवों के मितानेका यल नहीं करना, रागकारक चित्र नाटक शरीर रुपादि 
गहीं देखना, रागकारक संगत गायन शब्द नहीं घुनगा सो ये इन्द्रियसंयम 
कहलाते है ! 7एजत प्रतिष्ठादि नहीं चाहता सो मनःस्ंयम कहलाता है। 
ज्ञानी ग्ृहस्थका भाव घू कि सर्व विषय त्याग बारके निविपय चैत्तन्यस्वरूपकी 
प्राराधना में बने रहना है। भ्रतः उक्त इद्धिसंयमके पालन करनेके लिये वह 
ग्रलशील रहता हो है। गृहत्यथ ज्ञानी जीवके जब जब णो इच्छा 
उत्पन्न उप इच्चाफ़ों हुर करमेका भाव थना रहता है भ्ौर यवाशक्ति 
इच्छाभोंका निरोप करता है यही गृहम्थका एक तप है। शानी गुहस्थ 
प्राजीविकाके न्यायपूर्ण उपोयोसे थो भ्राथिय लाभ पाता है, उसीके प्रस्त्गंत 
दविस्सेमें ही भ्रपता सबका गुजारा करता है बयोंकि कर्ज लेकर आ्रारामके 
प्ाधन जुटामेपर एक शल्म हो जाती है, जिम्से वह परंका पालम भहों कर 
प्रवाता । गृहस्णेंकरा यह भी एक तप है कि गृहत्यकों जितना समागम प्राप्त 
हुआ है वह चेतन हो या प्रचेतन हो उनमें प्रायक्त नहीं होगा, उनके ममा- 
३ गममें हर्पविभोर ने होजाना । जो संयोगमे हप॑ वही मानते मे वियोगमें भी 
दिुःती नहीं होते । गृहस्पका एक मुत्य कर्तव्य दान है। व्यवसायादि व्यवहा रमें 
जो पाप होता है उसकी शुद्धि दान (त्याग) से होती है। प्रयोपार्जनमं होगे 
वाले पापी ज्ारिति भ्र्थ के ध्यागस ही होती है, किन्तु प्रथंका त्याग यदि 
यीटे फायोमें लगाता है तो बहू उप्क्ी विषयपुष्टिफा कारण होनेसे दाम 
नहीं कहलाता हैं। ज्ञानी गृहस्‍्थ चार प्रकारके दानकों भक्तिपर्वक करता 
है--।! ग्दध्यसाधु, भरार्या, ध्यागी, प्रती, स्म्मस्हृष्टि प्रुष्षोंकों भक्तिपूर्वक 
। ऐविधि प्राह्ारदान देता है। दोन दुःसीमनोंकों भी दयाधूवेंक श्राह्मदाम 
करता है। (5) गृहस्थ रण साधु श्रावक्रोंकों उनके प्राह्मरके समय आसुक 
प्रौपधिदान देता है। साधारणजमोंकों भी भौपषधालय प्रादिकी व्यवस्था 
इरके उनके योग्य भीप॑धिप्रदान करता है। (३) शानीगृहस्य साधु, त्यागियोंके 
मौर्य बेसिक! कुट्री, कमरों की व्यवस्था करके तथा उनके योग्य बचनोकों 
बोनते हुए किसी प्रकारका भय दूर बारके वे प्रत्य प्रकारते श्रभयदान देता 
है। शायारण सोकोंके लिये मो धमंशाता, भवन, प्रावात्त, प्रकाडा प्रादिकी 
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सुविधा देकर अभवदान करता हैं। अन्य अनेक. प्रकारोंसे जीवोंकी रक्षा 
करा कर अमयदान करता है। (४) ज्ञानी गृहस्थ साधु, विह्ानोंको योग्य 
झास्त्रोंकों प्रदान करके, अनेक जास्‍्तोंका प्रकाशन करके शास्त्रदान करता 
है। पाधारण जनोंक्रो भी उपदेश देकर, मप्देशव्यवस्था करके, विद्यालय 
छुलवा करके, अन्य भी अनेक् ठपायोंकों करके ज्ञानदान करता रहता है । 
इस प्रकार गृहत्य अपने योग्य धामिक कर्तव्यों क्रमी प्रमाद नहीं करता 
है। घामिक कार्योमिं तन, मत, वचन व घन लगाकर संतुष्ट रहता है । 

हित मित्र प्रिय वचन बोलना गृहस्थोंका भी भुपणा है एवं कतंव्य है। 
गृहस्थोंकों श्रतेक्त प्रकारके मनुष्योंत्ते समागम होता हैं, उनसे अधिक बोलनेसे 
आत्माका ध्यानवल स्िथिल हो जानेसे ऐसीव)तोंका प्रयोग हो जावगा जो 
ह्ितरूप भी न हो और प्रिय भी ने हो । फिर ऐसे वचनके निमित्तसे विवाद 
आपत्ति, हानि श्रादि अनेक विम्डबंनायें हो सकतो हैं, जिनके कारण गृह- 
स्वको आत्मकल्याणमें दाघा आसकती है। भ्रतः थोड़ा बोलना, प्रिय बोलना 
व जिममें दसरेका हित भी हो ऐसा बोलना गृहस्थका धर्म है, क्तंव्य है, 
भूषण है । 

शुद्ध भोजन करना तो ग्रहस्थका ख्तास धर्म है। शुद्ध भोजनकी प्रवृत्ति 
विता उच्च गहस्थका भी मलिन परिमाण रहेगा, पापवन्ध भी निशेष होता 
रहेगा तथा साधुधमेंकी परिपाठी भी समाप्त हो जायगी | इसका कारण 
यह है कि साथु तो ग्रहस्थक्े घर विधिपूर्वक शुद्धभोजन मिले तभी आहार 
लेते हैं । यदि गृहस्थोंने शुद्धओोजन करना छोड़ दिया तो प्लाघुवोंका शरीर 
आ्ाह्मरके अलाभमें कितने दिनों ठिक सक्रेया ? परिणम यह होगा कि साधुवोंका 
अभाव हो जायगा। साधुवोंके श्रभाव होनेसे ग्रहस्थकी भी स्वयंकी हावि 
है, क्योंकि गृहस्थक्ो जब तक आदर्श साधुवोंके दक्षत्र प्राप्त:न होंगे वह 
अपना उत्थानमार्य केसे कर सकेगा ? अपनेसे महाद्‌ उज्जवल चरित्र वालों 
के सम्पर्क भी रहकर तथा उत्थानकों विशेष भावना भी रखकर मार्गपर 
बढ़ना दुष्कर होता है । फिर तो बाद संत पुरुषोके समागम विवा केवल 
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सकेगा ? वस्तुतः ताधुवोंकी सेवा भी गृहस्थ अपने उद्धांर एवं झानन्दके लिये 
करता है। साधु बिना गृहस्थोंका धर्मनिर्वाह कठिन है भौर गृहस्थोंके बिना 
साधुवोंका भी धर्मनिर्वाहपरम्परा रहनी कठिन है। झत्त: शुद्ध भोजनकी 
घरमे प्रवृत्ति रखना ग्रहस्थका मुख्य कर्तव्य है। शुद्रभोजन वहीं है जिसमें 
कीट, मकोड़े प्रादि किसी जीवकी हिंसा ने हो तथा श्रन्तादिक सब बिना 
घुना हो, भाठा आ्रादिक भ्रधिक दिनोंके न हो। दूध पौवा घंटाके भीतर 
गर्म किया हुआ हो, ऐसी दूधकी दही हो वे १ रात तक ही बच्ची हुईं दहीका 
घी हो, जो कि तुरंत याने ४५ मिनटके भीतर तपा लिया जाने --इत्यादि प्रमेक 
वस्तुवोंकी उनके योग्य मर्यादा है। 


ज्ञानी गरहस्थका कर्तव्य है कि क्रोध, मान, माया, लोभकों अधिक्से 
अधिक मन्द करे | मन्दकषाय पुण्यवधका कारण है, श्रगे उदयमें आनमेवाले 
पुण्यको जल्दी उदयमें ला देता है। मोक्षमार्गके योग्य भ्रवसर बचा देता है। 
,मंदकपायताके विपरीत चलनेरे याने तीब्र क्रोध मान माया लोभ करनेसे 
सैनेओों विपत्तियां सामने भरा जाती है। तीन्र क्लोध करतेसे पढ़ीसी वगेरह सब 
दुश्मन हो जाते है भ्रथवा उन्हें वह प्रनिष्ट लगने लगता है, जिससे कदाचित्‌ 
कोई उसपर श्रार्पत्त आवे तो सहायक मिलना कठिन हो जाता है। क्रोधमें 
जिसके प्रति क्रोध किया हो उसके हारा प्रमेकों विपत्तियोके प्रामेकी संभावना 
है। जिसके क्रोध कम है उसका जीवन अ्रच्छी तरहसे व्यतीत होता हैं भौर 
इसी कारण धर्ममार्म में उसका विहार हो जाता है। मान क्पाय भी यृहस्थमें 
आरद होता चाहिये। यहां कोईसी मी वस्तु ऐसी नही है जिसकी प्राप्ति हित 
“करती हो। प्रतः माव करनेका कोई स्थान ही नहीं। इसी कारण ज्ञानो 
गुहस्थके मानकपाय स्वयं मर्द रहतो है। माया तो भ्रुटिलितृत्ति है। ज्ञानी 
गृहस्थके मायाकी वृत्ति भ्रत्यन्त मच्द रहती है। लोभ भी सर्व आ्रापदाओोंका 
वीज है। लोभके कारण चित्तमें सदा श्राकुलता रहती है। लोभीका दिल 
सदा हल्का रहता है भौर उसके चिस्ताप्रोंका ढेर लगा रहता है। ज्ञानी 
भृहस्थ समस्त पर. द्वव्यकों भ्रहित व भिन्न समझता है।इस कारण उसके 
दिलिमें लोभ घर नहीं कर पाता है भर्थात्‌ ज्ञावी गृहस्थके लोभकषाय मन्द 
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रहुती है। घारों कपायों के मन्द होनेसे ज्ञानी गृहस्थका जीवन गृहमें रहते 
हुए भी विराग जीवन है । 

- गृहस्थ अपने कर्तव्योंका पालन करता रहे तो वह अवश्य आत्मानुभवका 
प्रधिकारी होता है । भ्रात्मानुभवसे ही सर्वेत्तिद्धि है। 





६०-गूलआचरण 

सत्यश्नद्धा, न्‍्यायवृत्ति एवं भक्ष्य पदार्थका ही उपयोग-ये तीन भ्रारचण 
गृहस्थोंके मूल भ्राचरण है। जेसे नींव बिना मकान नहीं बनता, जड़ बिना 
वृक्ष खड़ा नहीं होता, इसो प्रकार इन तीन प्रावरणों ब्रिना गृहस्थ सदाचारी 
नहीं कहा जा सकता। प्रतः इन तीनोंकों मूल ग्रुण ग्रथवा मूल झाचरण 
कहते हैं। 
सत्पश्रद्धा-जो पदार्थ जैसा है उसका वैसा ही विश्वास करना सो 

सत्यश्रद्धा है। पदार्थ किस प्रकारके है इसके जानमेके लिये इसी असतकरे 
प्रारम्भमें लिखित विश्वके पदार्थ, जगतके जीवोंकी स्थिति, चेतनकी महिमा, 
क्लेशमुक्तिका उपाय, दृष्टिवाद व विश्वव्यवस्था--इन प्रकरणोंका श्रवलोकन 
करना चाहिये । जिन सबका साराक्ष यह है कि प्रत्येक जीव, #त्येक परमासु 
एवं आकाश्ादि सभी पदार्थ स्वतन्ध सत्तावान्‌ हैं, ने सभी अपने अपने परिण- 
मनसे परिणमते हैं ।श्रतः किसो भी चेतन भ्रण्वा अश्रचेतत पदार्थका भस्म 
कोई चेतन श्रथवा अ्रचेतन पदार्थ त तो श्रधिकारी है व स्वामी है भौरन 
कर्ता हैं। ऐसे अपने अपने स्वरुपमें प्रवल्थित पदार्थकों स्वतस्त्र स्वृतस्त् 
निरण़ना व वेसा ही विशदरास करना ज्ञानी गृहस्थका प्रथम मुल आचरण है। 
स्वृतन्त्रतांकी प्रतीतिवाला महापुरुष परतस्व्रभावका आदर नहीं करता है। 
वह परपदार्थ विषयक उपग्रोपर्मे होनेवाले राग ह्वपादि विकारोंसे दुर रहकर 
शुद्ध स्वतस्त्र विजकलामें हो विहार करना चाहता है। इसी कारण जौ वीतराग 
एवं सर्वज्ञ है ऐसे परमात्माकी भोर भ्रधिकतया दृष्टि बनाता है तथा बवीतराग्ता 
प्राप्त होनेका उपाय जिन शास्त्रोंमे किसी ने किसी रूपमें उत्यताके साथ 
, मिलता है; उन क्षास्त्रोंका प्रध्ययन, श्रवण, मनन विनयपृर्वक करता है एवं 


धन्य 
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जो महापुरुष धीतराग होनेके यलमें लग रहे है' ऐसे पाधुवोंकी सेवा करता है । 
' वह ज्ञांनी ग्रुहेस्थ वीतराग सर्वश्देव, प्रापापरम्परागत हितोप॑देशपरिपूर्ण शास्त्र 
एवं निरारमस्भ निष्परिग्रह ज्ञानध्यावतपोलीन साधुके सिवाय अन्य सरागदेव, . 
प्रसत्य शास्त्र, भ्रारम्भयरिय्रहासक्त ग्रुरत्रोंकी सेवा विनय संग आादिसे हूंर 
रहता है। ऐसी सत्यश्द्धाका वास एवं व्यवहार ज्ञानी गृहस्थका मूल 
श्रांचरणा है । : 
न्यायवृत्ति - भ्रहिंसा, सत्य, श्रचौयं, स्वदारसंतोष व परिग्रहपरिमाशका 
* पालन करते हुए लोकोसे सदृव्यवहार करनेको न्यायवृत्ति कहते हैं। ज्ञानी 
गृहस्थके मनमे प्रत्यायका कभी भाव नहीं होता भ्रौर इसी कारण बह शान्ति 
एवं संतोधष[ूरवक प्रयना समय व्यतीत करके जीवन सफल करंता है । अन्यायकी 
सुगम परिभाषा यह है कि जो बात अपनेकों अपने लिये प्रतिकूल जंचे, उसे 
दुप्रोके प्रति करना सो अन्याय है। यदि कोई हिसा ू'४ श्रादिके व्यव्हारसे 
प्रपता दिल दुखाये तो भ्पने को बुरा लगता है तो हम भी यदि किप्तीका 
| उन व्यवहारोंसे दिल दुखायें तो वह श्रन्थाय है। भ्रन्यायक्ों बात हर एक कोई 
समभ जाता है, किन्तु जो लोभकषायमें रंगे हुए हैं थे श्रन्यायक्रों छोड़ नहीं 
सकते । ज्ञानी पुरुषके यह निर्णय है कि “जगतुप्तें किसी भी परपदार्थसे मुझ 
प्रात्माका हित नहीं हो सकता, मेरा हित मेरे ही शुद्ध उपयोगसे है !” प्रतः बह 
* भम्याय कर सके ऐसा परिणाम ही उसके नहीं झ्ाता । किसीको घोका देना, 
विश्वासघात करना, रिश्वत लेना, भू ठी गठाही देना, भू ठा लेख लिखना, कोई 
चीज छुरा लेना; परस्ची की भोर कुहृष्टि करना, वड़ेको देखकर ईष्याँ करना, 
'किसीको अ्ंप्तमर्थ जानकर दबाना श्रादि सब अन्याय हैं। अन्यायकां व्यवहार 
'करनेवाला मनुष्य कभो सुखी नहीं रह सकता। भ्रत्याय अज्ञानमे ही किया 
'जा सकता है। जिनम्री प्रग्यायवृत्ति है वे ऊपरसे कंसी ही शुद्धि करें, वे भ्रपविश्र 
ही हैं, सदाचारी कहताने के झ्धिकारी नही हैं। न्यायवृत्तिसे “रहनेवाले पुरुष 
अस्तेरंज्भमें पवित्र रहते हैं, उतके समोगममे रहने वाले सुश्री रहते हैं| न्यायवृत्ति 
वर्तावसे पुण्यवन्ध होता है। भ्रगे उदयमें श्रामे वाले पुण्य पहिले ही उदयमें 
झाकर फल दे सकते हैं। स्थायवान्‌ पुरुषकों बलेश नहीं' द्ोता ।' मोक्षमा्गकी 
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यह वींव है जो कभी प्रन्याय न करे, न्यायसे ही जीवन बितावे । 

न्यायवृत्ति गृहस्थोंका मूल भ्राचरण है । इसके बिना जप, तप, व्रत झ्रादि 
सब ढौंग हैं, ढोँगू ही नहीं बल्कि दुसरोंके ठगनेके साधन हैं। ज्ञानी गृहस्थ एक 

विशुद्ध भन्तरात्मा है । भ्रतः उसके यह मूलाचरण नियमसे होता है । 
भक्ष्योपपोग--ज्ञानो गृहस्थकी भावना रहती है कि यह भोजन करना 
जीवको रोग लगा है, जीव तो भ्रमृर्त चेतन्यमात्र है, उसका तो किसी भी पर- 
पदार्थके साथ सम्बन्ध ही नही है तथा जो सम्बन्ध दीखता है वह भी निमित्त- 
नैमित्तिकभोव मात्र है। यहाँ तक कि जो ऐसा सम्बन्ध प्रतीत होता कि जहां 
आत्मा जाता वहां शरीर व कर्म जाते, जहां शरीर जाता वहां जीव जाता । 
इसमें भी निर्मित्तनमित्तिक भावकी ही वात है, सम्बन्ध नहीं है। ऐसे स्वतन्त् 
चैतन्यस्वरूप मैं परपदार्थके उपमोगका विकल्प करके विपरोत मार्यकों अ्रपनाऊं 
यह नहीं होना चाहिये। यह भोजन कब छूटे ? इप प्रकार भोजनकी निवृत्ति 
. की भावना करनेवाले ज्ञानी ग्रहस्थतों कर्मविपाकवश शारीरिक श्षुधा तथा 
आतावुभुक्षाके उपचारमें कुछ भोजन ग्रहण करना पड़ता तो वह वहां यह बड़ा 
विवेक रखता है कि कहीं जोर्रोंका विनाश न हो जाय । इस भावनाके परिणाम 
में कोटादिक देहियोंकी रक्षा करता है और अप्रयोजन वनस्पतिका भी घात 
नहीं करता है। ऐसे ज्ञानो ग्रहस्थ स्थुल_श्रभक्ष्यका भक्षण तो करते ही नहीं 
भौर यथाशक्ति भ्रतिचारको भी दूर करत हैं. स्थुल प्रभक्ष्य ८ प्रकारके हैं-- 
(१) मद्य, (२) मांस, (३) मधु, (४ बड़, (५) पीपल, (६) ऊंबर, 
(७) कहूमर, (८) पाकर। मद्य तो अनेक पदार्थोको सड़ाकर बनाई जाती है, 
जिसमें अनेक मृतक शरीरोंका रप्त एवं भ्रनेफ जीवित देह रहते हैं। सो मथके 
पानमें श्रनेक जीवोंकी हिसा होती है। इसके अतिरिक्त मद्यपानसे वृद्धि भी 
भ्रष्ट हो जाती है। मांव थो कलेवर है हो वह जोवहिसा हुए बिना नहीं 
मिलता तथा उसमें प्रतिसमय भ्रनेकों उच्ची वर्णके जीव उत्पन्त होते रहते हैं 
सो इसके भक्षणमें महती हिंसा है। मधु (शहद) भी अनेक जीवोंका रस है 
व मक्खियोंका उयाल है। इसके भक्षणमें भो अनेक जीवोंकी हिंसा है। बड़, 
“पल, ऊंवर, कठुमर, पाकर व इसी जातिके अन्य फलोंमें त्रस जीव मजर तक 
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थ्रा जाते हैं। इन फल्ोंके भक्षणमें श्रमेकों जीवोंकी हिसा है । प्रतएव ज्ञानी. 
गृहस्थ इन अभक्ष्य पदार्थोका भक्षण नहीं करता है । न 

इस प्रकार गृहस्थका मूल ग्राचरण संक्षेप इन सीन 'बातोंके पालनमें 
ब्राजाता है--(१) मिथ्यातवक्ा त्याग, (२) भ्त्यायका त्याग, (+) प्रभक्ष्यका 
त्याग । मिथ्यात्व दो प्रकारका है--अग्रृहीतमिथ्यात्व, गृहीतमिध्यात्व 4 श्रगृहीत 
मिथ्यात्व तो शरीर राग्रादिक पर्यायमें श्रात्मबुद्धि करनेका नाम है। ग्रहीत 
मिथ्यात्व कुदेव, कुशास्त्र, कुगुरुकी सेवा भक्ति करनेका नाम है। दोनों प्रकार 
के मिथ्यात्यक त्याग ज्ञानी गृहस्थके होता है। भ्न्यायका भी त्ष्याग ज्ञानी 
गृहस्थके होता है। भ्रभक्ष्य पदार्थोके भक्षणका त्याग भी ज्ञानी ग्रृहस्थके होता है । 
उक्त तीन कृतत्त्वोंके त्यागमें परस्त्रीसेवन, वेश्यासेवत, शिकार खेलन 
प्रादि सभी भ्रनाचारोंका त्याग गभित है। 
गृहस्थके उक्त मूल श्राचरणोंसे उसके श्रात्माका प्रभाव बढ़ता जाता है 
और अ्रधिकाधिक आात्मानुभवका श्रधिकार हो जाता हैं तथा अ्रधिकाधिक 
ज्ञानोपार्जन, शुद्ध भोजन व ब्रह्मचयंका पालन इन तोन चर्याओंका पालन भी 
आत्मानुभवपर श्रधिकार पानेका प्रमोष उपाय है। इन्हें भी गृहस्थका भूल 
झाचरण समझना चाहिये । 


६१-साधुधरम 

जो प्रात्माको सावे उसे साधु कहते हैं। जिसका लक्ष्य, उह्दं श्य व कार्ये 
मात्र झ्रात्माकों साधनेका है उत्ते साछु कहते हैं। आ्त्मसाधनमें पूर्णतया उच्यत 
सत्पुरषकी वाह्म पदार्ोति भ्रत्यन्त उपेक्षा होती है। अतः बाह्मपदार्धोमिं किसी 
भी पदार्थका संग्रह उसके समीप नहीं होता, केवल तीन पदार्थ उसके समीप 
हो सकते हैं--(१) पुस्तक, (२) कमंडलु, (३) पिच्छिका। पुस्तक तो शावका 
साधन है, ज्ञानसे प्रात्माको सिद्धि है भर आत्मसिद्धिका हो' साधुके यत्न है। 
प्रतः पुस्तक साधुके समीप रह सकती दै। पुस्तकके रहने से साधुका नियम 
भज् नहीं होता। हां यदि निष्प्रयोजन पुल्तकोंका संग्रह करे तो उससे साधुता 
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नष्ट हो जाती है, वयोंकि जिस तृथ्णाके विकल्पके कारण पुस्तकोंका संग्रह 
होता है वे विकल्प श्रात्मस्रद्धेकि बाधक है। स्वाध्याय करना, भक्ति करता, 
जाप करता, गृहस्थके घर प्राह्मर लेना आदि कार्य अश्गुचि भ्रवस्थामें नहीं किये 
जाते हैं श्ौर इन कार्योका करना साधुके होता है सो शुद्धिके अर्थ जलपात्र 
होना प्रावश्यक हो जाता है। वह जलपात्र कमण्डलके रूपमें रहता है, क्‍योंकि 
इसमें राग नहीं होता व इसे कोई छीचता भो नहीं ॥ यदि कभी कमण्डलु पास 
न रहे तो कदाचित्‌ समयपर कोई भ्रनधिकृत तुमा, डवला श्रादि मिल जावे तो 
उससे भी शुद्धि करली जा सकती है। सत्संग, यात्रा, चर्या आदिके निमित्त 
चलना प्रावश्यक है, जिससे भ्रवसर प्रानेवर उन जीवोंकों श्रारामपूर्वेक हटाया 
जा सके । ऐसी चीज मोरोके पद्धोंका समृह है। ये पंख जगलमें मोर खुद छोड़ 
देते हैं। इन पंखोंकी वंधी हुई पिच्छिका कहलाती है । 

यदि ध्यान व तपमें ही कोई लोन हो जावे तो उसे पुस्तककी कोई 
आवश्यकता नहीं । यदि कोई श्राह्मर नीहार करे ही नहीं तो उसे कमण्डलुका 
कोई आवश्यकता नहीं । यदि कोई एक स्थानमें एक आसनसे ध्यानमें लीन 
हो जावे भ्ौर उससे विचलित न होते तो उसे पिच्छिकाकी कोई आवश्यकता 
नही । 

इस प्रकार तिरारस्म व निष्परिग्रह एवं आत्मसाधक साधु पुरुषोंका ध्यान 
ग्त्मस्वभावकी सिद्धिमें रहता है। आत्मांका स्वभाव तो अभेदविवक्षामे श्रड 
चेतन्यस्वरूप ही कहा जा सकता है, भेद विवक्षामें सम्यक्‍त्व, ज्ञान व चारित्र 
रूप है। ऐसे स्वभावकी सिद्धिके लिये आचरण भी सम्पक्त्व, ज्ञान व चारित्र 
रूप हो सकता है। भ्रतः साधुकी वृत्ति सम्पस्दरंन, सम्यम्शान व सम्यक्चारित्र 

होती है। इसको ही रत्तत्रय कहते हैं। श्रतः संक्षिप्त शब्दोंमे कहा जाय 
कि साधुका धर्म क्या है तो उत्तर होता है--रत्तत्रय। साथुका धर्म रत्नन्य 
धर्म है । 

सम्धग्दर्शनके कारण साधुक्रा श्रद्धान ध्रात्मस्वनूपर्म व परमात्मस्वरूयम व 
परमात्मलप्राध्तिके उपायमें ग्रविचल होता है। * ताधुके यह स्पष्ट रहता है कि 
--सात्मा समस्त पर पदार्थोसे अत्यन्त पृथक है, झात्मा प्रौषाधिक भावोसे सिन्‍्त 
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है, प्रात्मा शुद्ध चंतस्यस्वरूप है, सब आत्मा एक सहश चैतस्पस्वभावो है । 
साधुके यह स्पष्ट रहता है कि परमात्मा वह पावन श्रात्मा है जो परम बहा 
चैतत्यस्तरभावके भनुझप विकत्ित है; परमात्मा पर्वज्ञ, वीतराग एवं निर्दोष है ।' 
साधु परमात्मत्वकी प्र/ग्तिके उपायमें भी निर्भ्ान्त है । उसके यह स्पष्ट रहता है 
कि जैसा ग्रात्माका तिरपेक्ष स्वभाव है उत्तकी ही प्रतीति, उसका ही उपयोग 
और उसके हो भ्रनुकृल भ्राचरण ही परमात्मत्व की प्राप्तिका उपाय है। 
साधुकी चर्या ज्ञाव, ध्याव व तपकी वृत्तिसे परिपूर्ण रहती है ! इन तीनमें 
सर्वोत्कृष्ट ज्ञान है शांनमें न रह सके तब ध्यान है। ध्यानमे भी न रह सके 
तब तप हैं। केवल ज्ञाता रहना प्र्यात्‌ १दार्थके सिर्फ़ जानकर रहना; पद थंके 
सम्बन्ध राए हेप ने होता इस परिणतिको ज्ञानपरिणति कहते है। पदधोंकों 
अंत्माके यथार्थस्वहूपके चिस्तवनमें नाना प्रकारोंसे लगना सो ध्यानपरिणति 
है। भ्रनशन, ऊनोंदर, वृत्ति परिसंस्यात, रप्परित्याग, विधित्तशय्यातन व 
'कायकलेश--इन वाह्मतपोंमें लगना व प्रायश्चित्त, विनय, वैयांवृत्य, स्वाध्याय, 
'कषेगोक्मर् व ध्यान--इन अन्तरज् तपोमें प्रवृत्ति करता सो तपकी परिणति है । 
साधु पुरुष कभी भी तिदानभाव नहीं करता अर्थात्‌ साधु न तो इस लो#में 
प्राराम, प्रतिष्ठा, इज्जत, पद मिले ऐसा भाव करता है कि में परलोगमें 
उच्चपदी, अहमिच्र इच्र, राजा, महाराजा, चक्रवर्ती श्रादि होऊं। सांसारिक 
दातकी चाह जहां होती है वहां साधुता नहीं रह सकती। सांधुके तो धर्मके 
बाह्य साधनभूत नरजस्म उत्तमसंहनन धर्मिकुल श्रादिकी प्राप्तिकी ओर भी 
हृष्टि नहीं रहती । इसका कारण यह है कि साधु श्र्थात्‌ जो झात्माकों साधने 
/ के लिये तत्मर हुआ है, उसको यह श्रविचत्र प्रतीति है कि में आत्मा चेतत्यस्तरूप 
हूँ इसके उपयोगसे हो घैतन्यका शुद्ध विकास है । 
साधुके ध्यानमें यह दृहृद्‌ परिमाण वाला लोक झौर प्रस्तमीम कालका 
पयोजित सौसामें चित्र भरा जाता! है, जिससे उतकी यह धारणा बनो रहती है 
कि इस जोवते प्रसंख्यातों योजनों वाले इस लोफके प्रत्येक प्रदेशपर जन्म धारण 
किया है व मरश किया है तथा यधासंसव स्थानों बड़ा बड़ा छा5 बनाया है, 
ढिन्तुभाज कुछ भी तो साथ वहीं है। भ्रव ने छुछे परिचित स्थानपर प्राप्त 
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समागमका क्या हुए या संतोष करना । बस्लुतः मेरा प्रमाशुमाव भी नहीं है ।- 
प्रनादि प्रतन्तकालमें इस झायु या परिचयवाला कुछ वर्षका समय क्या है ? 
जन्म मरण करते करते व अनेकों परिचय करते करते भ्नन्तकांल बीत गया है । 
यह समय तो कुछ गिनतीमें भी नहीं, यह तो भ्रभी ही शीक्ष बीता जानेवाला 
है । कितने समयका क्या सोचना है। सभी विकल्पों । हट जावो। साधुके इस 
प्रकार बाय मम घ्यावमें दवा रहता है। इस कारण सावुकी वृत्ति निविकहप 
रहनेकी होती, जब निविकल्प ने रह सके आत्ममननकी वृकत्ति होंती तथा प्रन्य 
प्रकारस भी विन्तवन चलता है, किम्तु किसी भी चिस्तवनमें मोह व श्राप्क्ति 
नहीं उत्पन्न होतो । 

विपयकपायोंपर विजय प्राप्त करके सुख दुःखमें, प्रशंसा निन्‍दामें, जीवन 
मरणमें, लाभ अलाभमें, बन भवनमें स्वत समता रखना साधृधर्म है। 

ताथु पुरुष प्रत्येक तम।गमसे विरक्त रहते हैं। बाह्य पदार्थोत्े विरक्त रहने 
की बात तो दूर रहो वहाते तो विरक्त ही हैं, किन्तु परात्मभूमिमें उत्पत्व हुए 
ग द्वधादिभावोंस भी विरक्त रहते हैं तया राग द्वेपादि भावोंस तो बिस्क् 
होते ही हैं, आत्मभूतिमें उत्पल्त हुए सद्विचारोंसे भी विरक्त रहते टै। ४ 
नि.शद्धितपना, निर्वाज्छकता, र्लालि न करना, सतु देव शास्त्र गुरुमें ही भक्ति 
रखना, अपनी प्रशंसा नहीं करना, परका प्रपवाद नहीं करना, घधर्मसे, ज्युन 
होते हुए पुरुषोंको प्रनेक सदुपायोंसे धर्ममें स्थिर करना, धर्मात्मावोंमें विप्कपट 
वात्सल्य करना, ज्ञान तप आदि सुविधाबोंसे धर्मकी प्रभावता करता श्रादि 
सम्पक्‌ भ्राचारोंकों करते हुए भी यह मावन। रत्नते हैं कि थे सब प्रवृत्तियां 
मेरे स्भाव नहीं है, में कद निष्क्रिय शुद्ध स्वभाव परिशामनरूप रहे । दें 
प्रकार वे सम्पस्जानवर्द्क एवं सम्यकृचारित्रादिवद्धंक प्रनेक्त प्रक्रारके ज्ञान!लंन 
विधियोंमें व तपस्थावों भादिमें वस्कर भी उन सब प्रवृत्तियोंठे, आाचारोंते 
विरक्त रहते हैं क्‍रोंकि उनको यही माचना रहती है कि में तो प्रसण्ड शुद्ध 
बैतन्यस्वरूप हूं, इस मेरेका कार्य तो शुद्ध ज्ञाता द्रष्डा रूप बने रहनेका है, 
उक्त विविध सदाचारोंके भाव भी मेरे स्वभाव नहीं है। साथु पुरुष ऐसी 
अन्तर्मावना रखकर व यथासमय इस भ्रन्तर्भावनाकै अनुरूप निवविकल्प भावका 
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प्रनुभव करके भी उक्त सदाचारोंमें त्व तक बृत्ति करते रहते हैं जब 
तक कि उन सदाचारोंके प्रसादसे उत सब प्रवृत्तियोंसे भी मुक्त होकर पुर 
शुद्ध नहीं हो जाते । 

ऐसे तरिज परमतन्रह्म पेरमात्माके भ्रद्व॑तस्वरूपके उपासक साधुजन ही 
अन्य जीवोंके कल्याण भ्र्थात्‌ सत्य शॉश्वत शाम्त्िके मार्ग लगनेके निमित्त- 
कारणभूत हैं। ऐसे पाधुपुरुषोंको हमारा नमस्कार है । 





६२-साधुमूलाचार 


साधुकी साधुताकी पहिचान करना कठित बात है प्रथवा साधु जैसे 
हो पुरुष विशेष समागम होनेपर किसो साधुकी साधुताका अनुमान कर 
सकते हैं तो भी कुछ बाह्य प्रवृत्तियां भ्रवश्य होती हैं जो साधुताके द्ोनेपर 
होना ही पड़ती हैं। उन्हीं प्रवृत्तियोंका संक्षेप करके जो श्र/वदयक प्रवृत्तियां हैं 
'उनका वर्णन किया जाता हैं। इन्ही प्रवृत्तियोंकों “श्राघुवोंके मूल आचरण” 
शब्द भी कहा णाता है। 

साधुवोके मूल भ्राचरण २८ कहे गये हैं--(१) प्रहिता महान्नत, (२) 
सत्व महाब्रत, (३) भ्रचौय महाव्रत, (४) ब्रह्मचर्यमहात्रत, (५) परिग्रहर्माय 
महाव्रत, (६) ईर्यासमिति, (७) भाषासमिति, (८५) ऐपणासमिति, (६) 
श्रादाननिक्षेपण सम्तिति, (१०) अ्रत्तिष्डापता समिति, (११) स्पनेन्धियरोध, 
(१२) रमनेच्धियरोध, (१३) धारोव्वियरोध, (१४) चक्षुरिच्चियरोध, (१४) 
श्रोत्रेल्धियरोध, (१६) केशलुम्च, (१७) समता, (१८) बच्दना, (१६) 
स्तुति, (२०) प्रतिक्रमण, (२१) स्वाध्याय, (२२) कायोत्यर्ग, (२३। प्राचे- 
लक्ष्य, (२४, अस्तान, (२५) भुमिशयत, (२६) प्रदस्तधावन, (२७) स्थित्ि- 
भोजन, (२१८) एकमक्त । 

(१) भ्रहिसा महाव्रत--सर्वजीबोंके प्रति दयाश्ीलता होना, किसी भी 
जीवकीं हिंसा मे करना और इसी विमित्त समस्त आरण्मोंकों त्याग देना सो 
प्रहिसा महाश्षत है। राग देषादि भावोंका होना ही वस्तुतः हिंसा है। साधु 
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पुरुष राग द्पादि भावोंसे भी बचत्ते रहते हैं। वे किसी भी जीदका पनिष्द 
नडीं सोचते | कोई दुर्भाववाला उनपर कोई उपसर्य भी करे, उन्हें किसी भी 
प्रकारकी पीड़ा भी दे, किल्तु साधुपुरुण न तो प्रतोकार ही करते हैं भ्रोर न 
उम्रका अनिष्द हो सोचते हैं। साधु ही सच्चे श्रद्धतिक हो सकते हैं। यह 
भहितापालन साघुका प्रधम मूल झ्ाचार है । 

(२) तत्ममहाव्रत--जिपमें किय्ती प्राणोका अह्वित न हो, ऐसा वचन | 
बोलना, भगवत्परम्परागत कल्याणमार्गके विरुद्ध वचन न बोलना, श्राममातु- 
कूल वचन कहना, मच बोलना सो पत्यमहाव्रत है। सत्ववचनवक्तामें प्रामा- 
शिक्रत्ता लाता है। सत्यवचन व्यवहारसे प्रात्मा कभी 536 गा पात्र नहीं 
होता ।वचन हो एक ऐसी चीज है जिससे प्रात्माके भले करे प्राशयोंका 
अनुमान होता है। साधुव्रोंका वचन सत्य ही निकलता है। यह सत्यमहा- 
व्रत साधुवोंका भूल आ्रचरण है 

(३) अचौोयंमहाव्रत--जिस अन्तरात्माने सर्वेपरिप्रहत्यागय करके शिवमंब- 
निज आत्मतत्वक्ी सिद्धिके लिये ही सर्व यल किये, उसे किसी बाह्य पदार्थ ँ 
आवश्यकता नहीं है। वह तो कर्मोदयव्न होनेवाले विकल्पोसे भी विरक्त 
रहता है। ऐसा साधु किसी' स्थित्तिम किसो भी प्रकारकी चोरों करने का 
विकल्प भो चहीं करता । ऐसे परम योगियोंके झचौयेद्रत सहज हो निभता 
रहता है । यह अ्रचौयंत्रत साधुवोका मुत्त झ्ाचर्णा है! 

(४) ब्रह्मच्य॑ महाव्रत--जो अन्तरात्मा देवल निज परम त्रह्मस्वरूप 
में ही रमण करना चाहता हो ओर यथाशक्ति इस चेतन्यस्वरूपके उपयोग| 
व ध्यानमें लगा करता हो, वह असर मँथुनके भावकां निकत्प भी करता हो- 
यह अस्त भव वात है। वह सब प्रकारके कामभावसे विरक्त होकर निजन्नहाममें 
ही प्राचरण करता है। ऐसे साधुके इस पवित्रभावकों ब्रह्मचयंमहात्रत कहते 
हैँ । यह स्ाथुवोंक! मूल भ्राचरण है । 8 

(५) परिग्रहत्याग महाद्रत--जिस ज्ञानी योगीके सदा गह नंजरमें रहता 
है कि मेरा आत्माका मात्र यही ग्ात्मा है और यही मैं मेरे लिये शरण हूं, 
ह्वित हुँ दघा स्वाथ हो सर्वसते परम उपेक्षा करके एक निज परमद्नद्ममें ही 
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जिसने उपयोग लगाया है ऐसे साधुके सबही परियग्रहोंका त्याग रहता है। ये 
परिग्रहभुत पदार्थ पर हैं। इन्हें व कोई भात्मा प्रहण करता है भौर न छोड़ता 
है । केवंल मोही जोव तो पदार्थोका प्राश्नम करके विंकल्प बनाता व ज्ञानी 
जीव पदार्थपरिणमन्नोंका मर्म जानकर विकल्पका त्याग करता। विकल्पोंका 
त्याग करता व इप्त त्यागके परिणामस्वरूप परिग्रहसे दूर रहना तो परिप्रह- 
त्वाग महावृत है। यह परिग्रहत्याय महाव्रत साधुवोंक! मूल आचरण है । 

(६) ईयसिमिति- साधु यदि विहार करते हैं तो पविताके उद्देश्यको 
लेकर पवित्र भावोंसहित दिनमें चार हाथ प्रागे जमीन देखकर भ्र्थात्‌ जीवोंकी 
हिसा' बचाकर विहार करते हैं। यह स्ाधुके दयालुता व धीरताका परिणाम 
है। इसे ईर्याप्तमिति कहते है। ईर्यासिति साधुवोंका मूल श्रांचरण है। 

:(७) भाषासमिति-- हितकारी, परिभित व प्रिय. वचन बोलमेको 
भाषासमिति ऋहते हैं। सत्यमहान्नत में तो भ्रधिक भी बोला जा सक्षता था, 
किन्तु भाषासमितिमें सत्य बात तो है ही साथही परिमित भश्रर्थात्‌ कमसे कम 
बोलना - भाषासमितिमें होता है। भाषासमितिके प्रशादसे साधु मिरूपद्रव 
कल्याराभार्गमें बढ़ लेता है। भाषासमितति भी साधुवोंक मूल भाचरण है । 

(४) ऐषणासपरिति--जित प्रस्तरात्मावोंके मिराहार चेतन्यस्वभावफी 
उपासना रहती है उनके आराहारकी इच्छा नहीं होती तथापि कर्मोदेयवश 
श्राह्र' करना पड़ता है सो निर्दोष पश्राहर ही लेगा तथा भक्तिपूर्वक हो 
तभी लेना, दैन्‍्यभांवसे नहीं लेनां श्वो ऐषणासमिति है। यह भी साधुवोंका 
मूल ऑंचरण 

(६) भादाननिक्षेपणा पमिति-- पुस्तृक, कमण्डलु, पीछी भ्रादि उठाते 
'या घरते समय जीव जम्तुरहित स्थान व वस्तु देख लेना, जिससे जीवहिसा 
न हो पके, ऐसी स्ावधानीपूर्वक वस्तु घरना उठाना सो आदानतिक्षेपण समिति 
है। यह भी ताधुवोंका मूल भ्राचरण है । 

(१०) प्रतिष्ठापतासमिति-- तिजंम्तु प्रासुक स्थानपर ही मल, मूत्र, 
नाक, यूक आ्रादिका क्षेपण करना जिससे हिसा त हो सके, ऐसी सावधानीकों 
प्रतिष्ठांपना समिति कहते हैं! यह भी सांधुवोंकां मूल आचरणा है। श्रागे 
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कहे जाने वाली १८ वातें भी मूल आचरण है । 

(११) स्पर्शनेद्धिवरोघ--कामविकार उत्पत्त न होने देना, शीत व 
उष्णकी वाघा होनेपर भी उष्ण वे शीतस्परशंका यत्त न करना सो स्पर्शने- 
ौ्ियरोध है । हे 

(१२) रसनेच्धियरोध-- पुष्ट मधुर भ्रादि रसोंके सेववका राग न होने. 
देना सो रसनेन्द्रियरोध है। े 

(१३) प्रासेच्चियरोध-- सुगन्ति परदार्थोके ग्रन्ध लेनेका राग न होने 
देता सो प्रारोन्द्रियरोध है। 

(१४) चक्षरिच्द्रियरोध-- सुन्दर रूपोंके अवलोकनका राग ने होने देना 
सो चक्षुरिद्धियरोध है । 

(१५) ओगेख्द्रियरोध-- रागभरे शब्द गायन भादि सुननेंका राग न 


होने देता सो श्रोत्रेन्धियरोध है । 

(१६) केशलुज्च-- दो या तोन या चार भाहमें केशोंको मू'छ दाड़ी व 
शिरके वालोंको छखाड़कर श्रलग कर देनेको केशलुब्घ कहते हैं। निष्परिग्रह 
व निर्ममत्व साघुको नाई भ्रादिस बाल बनवानेका या खुद उत्तरा वर्गैरहसे 
बना लेने का भाव हो नहीं होता है। केशलुब्चमें स्व।घीनता, निर्ममत्ता, 
ब्रह्मचये आदिका प्रकाश होता है। 

(१७) समता--सुख दुःख, प्रशंसा नित्दा, लॉभ अलाभ, भवन बन 
आंदिमें सर्वत्र समताभाव रखना सो समता है। 

(६४) वच्दना-- किसी तीथ्थंद्भुर अथवा केवलीका बन्द, नमस्कार 
करनेको बन्दना क्ृति कहते हैँ । 

(१६) स्तवन-परमात्माके गुणोंका, स्वरूपका भक्तिपुर्वक स्तवन, 
कीर्तन करनेको रतवन कृति कहते हैं। 

(२०) प्रतिक्रमश--हलिये हुए त्रतोंमें किसी प्रकार दोष लगनेपर उसका 
प्रायदिचत्त लेनेक्रो प्रतिक्रमण कहते हैं । 

(२१) स्वाध्याय--ज्ञानवृद्धि व ज्ञानोपासनाके श्र्थ शास्त्रोंको वाचना, 
2 तत्त्के बारेमें पुछना, किसी तत्त्वका धार-बार मनन करन?, किसी 
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ज्ञानप्रफरणको याद करना, धामिक उपदेश करना या सुनना नये सब ह्वाध्यायें 
हैं। स्वाध्यायमें स्व याने श्रात्माका भ्रष्याय याने मनन प्रधात है 

२२) कायोत्सर्ग --शरीर प्रादि समस्त उपधियोंका ममत्व छोड़ना व्‌ 
ममत्व छोड़कर ध्यानमें लोन होना सो कारयोत्स्ग है। 

(२३) ध्रावेलक्य--भझारम्भ व परिग्रहके पाससे मुक्त होनेके लिये समस्त 
परिग्रहोंके त्यागके साथ वस्त्रका भी त्याग कर देना व यथाजात धालककी 
तरह नग्त रहना सो झाचेलव्य है। वस्त्रके रखनेमें घोता, पंभालवा, सुखाना, 
सीना, चिता करना, विकार छिपाना श्रादि भ्रगेक दोप होते हैं। इसलिये 
नग्न रहना साधुवोके मूल प्रांचरण हैं। 

(१४) प्रस्ताव--छनान नहीं करनेको प्रस्तान कहते हैं । साधुपुरुष 
शरीरकी सेवा संवारमें रुचि नहीं रखते तथा शरीरके स्वानमें श्लीतल जलसे 
नहायें तो जल कायकी विराधना दे गर्म जलसे नहायें तो पृथ्वीपर संकाय 
तककी विराधना हो जाती है एवं शरीरके श्वृद्धारसे पदके प्रयोग्यग राग 
जाता है। भतः साधुपुरुष स्नान नहीं करते, केवल चयकि प्मं हल्त, पर व 
शिंर घोकर भराहर चर्या करते हैं। कदाचित्‌ द्वितक प्रुरुष झादिसे स्पर्श 
हो जाय तो मात्र दंडस्तान करते हैं प्र्थाव्‌ खड़े होकर शिरपर धारा डाल 
जैसे है| 

(१४) भूमिशयन--भूमिपर लेटकर प्रहप मिद्ठा ले लेनेको भूमिशयन 
कहते हैं। किप्ती तखत झादिपर लेटठनेकी प्रादतमें परतस्म्ता है, परिग्रहका 
'भार हो जाता है। प्तः साधुजन भूमिपर सोकर श्रत्पविद्रा ले लेते हैं। बीमारी 
श्रादि प्रवस्यामें कदाधितु काप्ठ, तृण झ्ादिकी शव्याकां भी उपथोगकर लेते 
है । 

(२६) प्रदलधावत--दातौन, मंजन प्रादिसे दन्तोंकों संवारनेके त्यागको 
प्रदन्तधावन कहते हैं । साधुपुरुष श्राह्मरके श्रमन्तर ही णत्तसे भंणुलि हारा 
दांतोंकी साफ़ कर लेते हैं ताकि उसके मैलमें सम्मूच्छेध जोब न हो जाय 
जिससे हिंसा न हो। इसके सिवाय दांतोंको स्वच्छ चमकदार रखने भरादिका 
कोई प्रयोगन नहीं। अतः साधुजव दातोन, मंजन आदिसेः दांतोंकों नहीं 
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संवारते हैं। 

(२७) स्थितिभोजन-णड़े रहकर व हाथ ही में भोजन लेनेको स्थिति- 
भोजन कहते हैं। खड़े रहकर भाहार ग्रहण करनेमें साधुके अनेक प्रयोजन 
हैं; जैसे--अनात्मीय इस कार्यमें श्रधिक समय ने लगने देना, अपने श्राप 
अल्प आहार रह जाना, ग्रहस्थकों अ्रनेक श्राउम्बरकी दिवकत ने रहना 
आदि | 


भक्त कहते हैं। जिस दिन साधु श्राहार ग्रहण करना उचित समझें उस 
दिन वे मात्र एक बार ही गृहस्थके चौकेमें विधिपूर्वक भ्राहार ग्रहण करते है । 
वारीरकी स्थितिके लिये दिनमें एक वार का श्राहार ही पर्याप्त होता है। 
इससे अधिक प्ाहार लेनेमें लोलुपता, प्रमाद, स्वच्छन्दत्ता, व्यासद्भुता भ्रादि 
प्रभेक दोष हो जाते है। साधुजन तो निराहार निज परम ब्रह्मस्वरूपको- 
उपासनामें यलशील होते हैँ। यह एक वारका श्राहार भी - वे विडम्बना 


दिन वे आहार प्रहण करना उचित समभत्े हैं । दिनमें एक बार ही स्वयं चयसि 
जाकर भक्तिवात्‌ क्रावक विनयपूव॒॑क प्रार्थता करें तो उसके यहां भाहार 
ग्रहण करते हैं । 

इस भ्रकार उक्त २८ आचरण सांघुवोंके मूल आवरण हैं। उत्तर आचरण 
प्र्यात्‌ इससे भी विशेष विश्येष तप करना इन २८ मूल प्राचरखोंका विस्तार 
है। साधुका परिचय उक्त २८ मूल आाचरणोंसे प्राप्त होता हैं। यदि उनमें 
शिथिलता होती है-तो उससे उन्तके अन्तरज्भकी मलीमसता दिदित होती है 
श्रोर जो भ्रच्तरजु्मे मलित हैं वे साधु कँसे हो सकते हैं ? किसी किसी अ्रसाध्य 
परिस्थिद्िमे किसी मूलआचरणमें शिथिलता भी हो जाती है तो भी वह 
शिथिलता कुछ समयके लिये ही होती है और वह भ्रन्य महसाधुके श्रादेशसे 
होतो है। प्रतः ऐसी स्थितिमें भी वे साथु कहलाते है, किन्तु स्वच्छन्द्ता- 
पूवंक शिथिलता आवे तो वहां साधुता नहीं रहती। अतिविरक्त, ज्ञानी, 


. ध्यावी, तपोलीन, निरारम्भ, निष्पग्रह साधु जनताके सत्य-उपकारक हैं। वें 


(२८) एकभक्त--दिनमे एक वार ही आहार जल, ग्रहण करनेको एक- 


५ 


समभतते हैं। फिर भी संयमके वाह्य साधनभूत शरीरकी स्थितिके लिये जिम 


पु. >> 
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पपनी मुद्रासे, उपदेशसे जनताके उपकारक होते रहते हैं। ऐसे ,साधुबोंका 
जहां बास हो वह तीर्थ हैं, जहां प्र पड़ें बह तीथें है। # नमः सख्वहित- 
डूराय साधवे नमः । 
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६३-परमेष्टित्त 


साधुजन स्वयं परमेष्ठी हैं तथा जब श्रभेद आ्रात्मोपासनाके बलसे परम 
प्रात्मप्रिद्धि पा लेते हैं तव उन श्रात्मावोंके विशेषत॒या परमेष्ठित्व प्रकट हो 
जाता है। परमेष्ठी उसे कहते हैंजों परमपदमें स्थित हो । परमेष्ठी पांच 
प्रकारके होते हैं--(१) सशरीर परमात्मा, (२) प्रधरीर परमात्मा, (३) 
साधुनायक, (४) परठक साथुव (५) साधु । 

कोई ग्ृहस्थ पुरुष वस्तुस्वरूपके यथार्थ अ्रवगरम व भेदधिज्ञानके हढ़तर 
पप्रम्यासके कारण जब बाह्मयविषयोंसे विशक्त हो जाता है, जिससे वह किस्ती 
साधुनामकके समोप जाकर सर्वपरिग्रत्यागमय साधुदीक्षाक्री प्रार्थना करता 
है। साधुनायक्र भी उप्तकी पराधता देखकर साधुदीक्षा दे देता है । वह 
महापुरुष जिसने कि सर्वेपरिग्रहका त्याग किया तथा ज्ञान ष्यॉन व तपरथा 
में लीन रहने का संकल्प किया, वह पुरुष साधु परमेष्ठी कहलाता है। साधुका 
क्या धर्म है और मूल श्राचरण क्या है ? यह विषय साधुमुलाचार नामक 
प्रकरणमें प्रा चुका है। साधुपुरुषको किसी भी लौकिक बॉतका रंच भो 
प्रयोजन नहीं रहता है । वे केवल प्रात्मार्थी होते हैं। प्रतः्च स/धुक्ी अहोरात्र- 
चर्या सम|धिभावपोषक रहती है जो कि धशान्तिका सत्यमार्ग है। इधी कारण 
साधुपुरुष भरन्य लोगोंके लिये आादशरूप हैं, भ्रनुकरणीय हैं, वच्दतीय हैं। इसी 
हेतु वे परमेष्ठी कहलाते हैं। 

इन्हीं साधवोंमें जो साथु बहुज्ञानों हैंव जिनके हृदयमें जीवोंके प्रत्ति 
ज्ञानिमिय सर्यमार्गके उपायसे उनके हुःख दूर होने की भावना भी रहती हैं; वे 
साधु ध्ाधुनायक द्वारा "पाठक संज्ञासे उद्घोषित होते हैं। ऐसे साधु “पोठ्क 
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साध” कहलाते हैं। जिनका अपरनाम “उपाध्याय है। उपाध्याय परमेष्ठी 
साधुवोंकी भांति प्रात्मार्थी होते है और उनकी प्रहोरात्र चर्या भी साधुवोंकी 
भांति होती है । केवल यह विशेषता है कि उपाध्याय परमेष्ठो किसी योरय- 
चेलामें साधुवोंकों पढ़ाते है, शिक्षा देते हैं! 

साधुनायक जिस योग्य साधुकों प्रन्य सब साधुवोंकी सम्मति देखकर 
साधुनायक बनाते हैं प्रथतवा सब धाघु धिलकर जिम्त योग्य साधुको साधुनायक 
बनाते है वे प्ाधुवायक परमेष्ठो कहलाते हैं। साधुनायक बनने योग्य पुरुष 
ऐसा होता है जिसका जन्म व पोषण धर्माचारके वातावरण वाले देशमें 
हुआ हो, जिसके कुल परम्परामें भी यथायोग्य घर्माचरण होता चता श्राया 
हो, जिसके नीवनमें पुवंकाल में भी पाप व श्रन्याय ते हुआ हो, जिसकी 
वाय ग्रवस्था योग्य हो आर्थातु जो न तो बाल हो, न वृद्ध हो और न विकार- 
बाली जवानों वाला हो । जो वास्तविक करुणासे पूरित हो तथा जो भात्मार्धी, 
विरक्त और तपस्थाप्रोंके करनेमें प्रबल हो। ऐसा प्राधु साधुनायक होनेके 
योग्य होता है। साधुनायकक्का तप, संयम साधु व उपाध्यायके समान ही 
होता है । इसमे प्रतिरिक्त साधुनायक्रमें ८ गुण विशेषतया अ्रधिक पाये जाते 
हैं--(१) प्राचार, (२) भ्राधार, ।३) व्यवहार, (४) प्रकार, (५) ग्रायापाय- 
दश्शत, (६) उत्पीड़न, (७) प्रपरिश्रावित्व, (८५) निर्यापन। दर्शन, ज्ञात 
घारित्र, तप, वीयंसम्बन्धी श्राचारक्मा हृढ़तासे पालन करनेको व श्रन्य 
शिष्परंको भ्राचारोंमें स्थिर करने को श्राचार गुण कहते हैं। झास्त्रोंका विद्यंप 
ज्ञान व आधार होनेको आधारगुण कहते हैं; श्राधार गुणके अतापसे ही 
शिष्योंका प्रत्येक परिस्थितियोंमें सम्यक आत्मप्ोषण किया जां सकता है। 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, संहनन, परिणाम भ्रादि क्रो देखकर जिस प्रकार 
शिष्यके परिणाममें उज्जवलता बढ़े उस प्रकार विधिपूर्वक प्रायश्चित्तादि 
देनेकी सामर्थ्यकोी व्यवह्ारभुण कहते हैं। किसी रोगी वृद्ध श्रादि साधुकी 
सेवा अन्य साधुओ्रों द्वारा होनेषर भी स्वयं उत्त साधुकी सेवा टहल करनेको 
प्रकार गुण कहते है; ऐसे प्रकर्ता आाचार्यदेवके रहते हुए सेवा थोग्प विधि 
से होती है तथा अन्य साधुवोंको इस वैयादृत्य तपके करनेमैं उत्साह मिलता 
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है। धर्मपरिणाभ्म शिथिलता लानेवाले साधुको उपदेक्षादि द्वारा धमकी रक्षा 
व पांलनामें लाभ भौर धर्मसे गिरनेमें हानि (प्रपाय) दिखा देने, विश्वास 
करा देनेको प्रायापायदर्शन कहते हैं। कोई साधु अ्रपना दोष प्रकट करेमें 
सज्जां या अमर करके ठीफ ठोक प्रालोचता नं कर सके, उसे उत्तम उपदेश 
देकर विश्वास उत्पस्त फरके भ्रथवां हानिप्रदर्शन करके व भय दिखाकर श्ादि 
डपायोंते उसके दोष उसके मुखसे उगलवा देनेके सामर्थ्यकों अवपीडन गुण कहते 
हैं। किम्तो साधुके प्रालोचित दोपको प्रकट नहीं करनेको भ्रपरिभ्राषित्व कहते 
है। उपद्रव व विध्नोंको टालकर शिष्यकों संत्तार-समुद्रके पार बर देनेको 
निर्यापत कहत हैं। इस प्रकार ब्ाचार्य परमेष्ठी उक्त प्राठ ग्रुणोंसेसंपत 
होते हैं। ये साधुनायक परमेष्ठी कहलाते हैं। 
वक्त तीनों प्रकारके साधुवोमें से कोई साधु जब कभी परम सिविकल्प 
समाधिके बलसे क्षीणकपाय हो जाते हैं, तब उनमें ऐसा प्रात्मवल प्रकट होता 
है कि जिसके नि्ित्तसे ज्ञान, दर्शन व झक्तिके तिरोधके विमित्तभूत श्ञानावरण 
'रशंनावरण व अन्तराय इन शेष घातियाकरमोंका भी क्षय हो जाता है भौर 
ही समय केवलज्ञान (सवज्ञत्व), केवलदशंन (सर्वदार्शत्व) तथा प्रमन्तवीर्य 
प्रकट हो जाते हैं, तथ यही भात्मा परमात्मा हो जाते हैं। इनके जब तक शरीर 
रहता है तव तक ये सकल परमात्मा कहलाते हैं। सकल परमात्मा, समरुणाग्रह्म 
जिन, प्ररहंत, जिनेद्ध प्रादि नाम एकार्थवाचक हैं। थे सकल परमात्मा भरहँत 
परमेष्ठी कहलाते है। इनके शरीरकी छाया नहीं पड़ती । इसका कारण शरीर 
| परम स्वच्छवाका होना है। जहां ये होते हैं उसके चारों भोर चार सौ 
। चारसो कोश तक सुभिक्ष रहता है प्र्थात्‌ रोग, मरी, प्रकाल प्रांदि नहीं होते ।, 
इनका विहार पृश्वीसे ऊपर भाकाझमें होता है। भगवाबुके घारों तरफ़ बेव्ते 
प्रामेवालोंकी भगवाव॒का मुख दीखता है इसका कारण भी बरीरकी स्वच्छता 
एवं परमातिशय है । भगवारपर कोई किसी प्रकारका उपस्ग नहीं कर सकता | 
ये परमेष्ठो भोजन नही करते, क्योंकि इनके ऐसा ही प्रनन्तवल प्रकट हुप्रा है 
कि भोजतकी प्रावश्यकता महीं है भौर मोह, इच्चाका अत्यन्त प्रभाव है। इस 
लिये किसी प्रकार भी ऐसी प्रवृत्ति संभव नहीं है। इनके शरीरके नखव केश 
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नहीं बढ़ते | यदि वृद्ध मुनि भी प्ररहस्त हो जावें' तो उनका शरीर भी सब 
प्रकारसे बलिष्ठ, पृष्ठ एवं मनोरम हो जाता है। भगवानके नेत्नोंकी पलक नहीं 
भापकती, क्योंकि उनमें कोई अशक्ति नहीं होती। इत्यादि प्रन्य भी भनेकों 
अतिशय होते हैं । देवेन्द्र, टेव, नरेन्द्र, चखून्द, गजेन्द्र, पशु, पक्षी श्रादि सभी 
प्रधान प्राणी भगवावके चरणुोंमें नमस्कार, विनय, पूजा करते हैं । हे 

अरहत परमेष्ठीके जब आ्ायु तो थोड़ी रह जांती है भौर शेष कर्म अर्थात्‌ ; 
वेदनोय, नाम व गोत्र कर्मक्री स्थिति ज्यादह रहती है तव स्वयं ही समुद्धात , 
होता है; बसे केउलिसमुद्धात कहते हैं। शरोरको न छोड़कर शरीरसे वाहर 
ग्रात्माके प्रदेशोंके फैलनेको समुद्धात कहुते है। केवलित्षमुद्धातमें पहिले समय 
तो इण्डाके भ्राकार ऊपर न॑,चे प्रदेश फेल जाते हैं 'जहाँ तक लोक है वहां तक, 
केवल वातबलयमें प्रभी नहीं फेल पाते । दूसरे समयमे प्रगल वगत्में प्रदेश 
वातबलयको छोड़कर जहां तक लोक है वहां तक फल जाते हैं, तोसरे समयमें 
गागे व पीछे जहां तक लोक हैं वहां तक फैल जाते है दोष उप्तके सिर्फ़ वातवलय 
में नही फैल पाते । इस तरह चारों श्रोग्के वातवलयको छोड़कर सर्वत्र लोकमें- 
उनके आत्मप्रदेश फेल गये। फिर चौथे समयमें जो वातवलय शेष था उसमें /“+ 
पूरेमे आ्त्मप्रदेश फैल जाते हैं। इस ध्मयर्मे लोकके एक एक प्रदेश पर आात्मा//# 
एक एक प्रदेश रहते हैं। पांचवें समयमे सकुड कर तीसरे समयके वरावर 
प्ात्मप्रदेश हो जाते हैं। छूटे समयमें दूसरे समयके बराबर भ्रात्मप्रदेश होजाते 
है। सातवें समयमें पहिले समयके समन दंडाकार रह जाते हैं! प्राठवें समयमें 
शरीरप्रमाण हो जाते हैं। इतनी क्रियामें जैसे फंली हुई चादर जल्दी सूख 
जाती है बसे ही शेष अघातियाकर्मकी स्थिति सूखकर भायुकर्मके बरावर, 
होजाती है। पद्चात्‌ क्रम क़म्से योग भी सुक्ष्म हो जाते हैं व अनेकों सष्ट हो। 
जते हैं। अन्तमें सव योग नष्ट हो जाते हैं। श्ररहंंत परमेण्ठोके प्रयोग हो जाने 
के प्रल्पश्नन्तमु हर्तमें सब कम खिर जाते हैं। 

समस्त कर्मोके क्षय होते ही शरीरसे युक्त होकर वे परमात्मा ऋजुगतितते 
एक समयमें हो लोकशिखरमें जा विराजमान होजाते हैं । इन्हें सिद्धपरमेष्ठी 
कहते हैं। ये सदाके लिये शुद्ध ही रहेंगे । यह श्रवस्था सर्वोत्कृष्ट अवस्था है । 
आत्माक्षा सर्वोच्च परमपद यही है । 5 नमः सिद्धाय । 
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६४-परमात्मत्वविकास 


. "घट घटमें परमात्मा मौजूद है” यह वचन लोकमें बहुत प्रसिद्ध है, किन्तु 
पह परमात्मा घट घटमें कंसे वस रहा है? इस मर्मके जाननेवाले प्रतिविरल हैं । 
उक्त वचनमें यह तो स्पष्ट है कि “घट घट” दाव्दसे जो वाच्य है वह भ्रतेक 

- है। “घट घट” नामकी रढि शरीरमें है जिससे यह स्पष्ठ होता है कि प्रत्येक 
देहमें परमात्म। वसता है। उक्त वचनमें परमात्मा शब्द एक वचन है जिससे 
जाहिर होता है कि परमात्मा एक है जो घट घटमें वस रहा है। वह परमात्मा 
एक किस प्रकारका है, क्या जैसे यहां कोई पुरष एक है, इस प्रकारसे पूरा एक 
पघरह परमात्मा है श्रथवा परमात्मत्वगुणकी जाति श्रपेक्षा भ्रथशा स्वरूपकी अपेक्षा 
परमात्मा एक है ? यदि परमात्मा प्रदेशरूपमें स्वेत्र एक है तो पहिले तो यही 
बुद्धिवाह्म बात है कि फिर तो घढ घटमें भ्रधुरा श्रधुरा याने किसी किसी हिस्से 
हिस्सारूपमें परमात्माका फोई हिस्सा ही वस रहा होगा। परंमात्मत्वगुर 

। भ्यवा स्वरूपकी प्रपेक्षा एक कहनेपर देहमें तो परमात्मत्व गुण है नहों, भरत 
| यह जामना पड़ेगा कि देहनें जो जीव हैं उनमें परमात्मत्वस्वूप है। जीव 
अनन्तानस्त हैं, उन सबमें शुद्ध चंतन्यशक्ति है। जिनके चेतन्यशक्तिका शुद्ध 
विकाम्त है वे व्यक्त परमात्मा हैं भौर जिनके चैतत्यशक्तिका शुद्ध विकाप्त नहीं 
हुआ, किन्तु भ्रौपाधिक मायारुपमें लीलों हो रही है वे शक्तपरमात्मा हैं । 


.इप्त प्रकरणों यह जानता है कि जीवोंमें परमात्मत्वविकांस कंसे हो 
जाता है ? प्रत्येक जीव परमात्मत्वस्वभाव है जैसे कि स्पटिकर्मे स्वच्छत्व 
'स्वभाव है । स्फटिकमें स्वच्छस्वस्वभाद तब तक श्रप्रकट है जब तक कि उसपर 
हाककी उपाधिके मिमित्तसे होनेवाला प्रतिविम्ध प्रावरशरूप है। इसी प्रकार 
आत्मामें परमात्मत्वस्वभाव तंत्र तक अप्रकट है जब तक कि उत्पर कर्मोदेयादि 
की उपाधिके निमित्तरे 'होनेव/ला राग्रादि- विकल्प आवरणरूप है। डाक व 
प्रतिविम्धका भ्रावरण हटनेंपर जैसे स्फटिककी स्वच्छता प्रकट हो जाती है; वह 
स्वच्छता कहीं बाहरसे प्रकट नही होती । स्फटिककी स्वच्छता है, स्फटिकस्े 
प्रवाट हुई है। इसी प्रकार कम व विकत्पका श्रावरण ह्सेपर श्रात्माका, ह 
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परमात्मत्तस्वभाव प्रकट हो जाता है! वह परमात्मत्व कहीं वाहरसे प्रकट 
नहीं होता; आात्माका स्वभाव है आात्मासे प्रकट हुआ्ना है 
जैंसे - कोई पुरुष ऋषभ भगवातकी मूर्ति बनवानेकों एक उत्तम पायपाण 
लाया। वह कारीगरकों दुलाकर कहता है कि भैया इसमें ऋषभदेवकी मूत्ति 
बनानी है, वह इस चित्र माफिक होनो चाहिये। कारीगर अच्छी तरह देखता 
है भौर उसे दिख जातो है वह मूत्त जो पापारामें प्रकट होगी। उस पायाण 
में कारोयरको मूर्ति स्पष्ट ज्ञात हो रही है । वह समझ रहा है कि मूर्ति इसमें 
मौजूद है, मृतिको कहींसे जोर जार कर नहीं बनना है, मात्र उसके झ्रावारक 
पायाणलण्डों को लग करना है। कारीगर मूति नहीं बनाता, किन्तु हथौड़ी 
छेतोंसे मुतिके श्रावारक पाषाणखण्डोंको भ्रलग कर देता है। भूति जो थी वह 
प्रकट हो जाती हैं। इसी प्रकार सम्यग्हप्टि श्ात्मा आपमें परमात्माका स्वरूप 
देखता है, उसे दिख भी जाता है वह प्रभु जो आपकमें प्रकट होगा । इंस संसार 
अवस्थामें रहते हुए भी अन्तरात्माको परमात्मा स्पष्ड भनुभवमें भ्रा रहा है। 
समझ रहा है कि प्रभु महां मोझूद है, इस प्रभुकों कहीं वाहरसे नहीं लाना 
हैं और न कुछ जोर जारकर इसे तेयार करना हैं। मात्र प्रभुताके भावारक इन 
रागादि विभाव विकारोंका प्रलग करना है। भ्रन्तरात्मा परमात्माका निर्माण 
नही करता, किन्तु ज्ञानकी हथोड़ी व छेनीसे परमात्मत्वके भ्रावारक विकारोंको 
अलग कर देता है । प्रश्न जो था वह प्रकट हो जाता है। इस तरह भशात्मामें 
सहुजज्ञानकी कलासे परमात्मल्का विकास हो जाता है। यह चहज्वोधकला 
परिचय मिल जानेपर प्रति सुगम है, परिचय न मिलनेपर श्रति दुर्ग है। 


कोई पुरुष आत्मा व परमात्माकों जुदा जुदा सोचते हैं, . किन्त आत्मद्वव्य 
भिस्न द्रव्य हो, परमात्मद्रव्य भिन्‍न हव्य हो ऐसा नहीं है। ज्ञान गौर आनन्दकी 
शक्ति व व्यक्ति रखनेवाले ये चेतन पदार्थ परिणतिभेदसे तीन प्रकारसे परिणमत्ते 
हैं-(१) बहिरात्मा, (३) अन्तरात्मा, ३) परमात्मा | जब तक चेन पदार्थ 
शरीर व अपने बापको एक मानता हैं, शरीरसे भिन्‍न - ज्ञानावन्दस्वभावमय 
अपने आपका परिचय नहीं प्राप्त करता तब तक वाहिरात्मा है। जब घरीरसे 
नव चेतस्थमात्र अपने आपकी भ्रनुभूति कर लेता है तव वह अन्तरात्मा है 
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तथा जब इसी यथायें धनुमयकी हृढ़ताके बलते सर्व विभाषोंते मुक्त होकर 
ज्ञान व भ्रानन्दफी प्रमन्तताफों प्राप्त वर लेते है तव परमात्मा कहलाते हैं। 
परमात्मा घब्दके निरुवत्यधंसे भी यही प्रकट होता है । 'परा मा लक्ष्मीधियते 
यत्र ते परमः, परमश्चतों प्रात्मा चेति परमात्मा। परत्तुष्ट लक्ष्मी (लक्षण) 
भववा दिकाप्त जहाँ होता है उसे परम कहते है और जो परम प्रात्मा है उसे 
परमाश्मा वहुते है । 


परमात्मत्वविष्मम्तफा मीधा उपाय यह हैं कि पहिले तो सोना इृष्ठियों 
में पात्मा व धवात्माका शान करे, फिर माना हृष्टियोसे प्रात्माका विशेष निर्णय 
परे, जिमसे कि यह स्पष्ट द्ोजाय कि यहू में ग्रांत्मा ज्ञान, दर्शन, चारिष, 
प्रामन्द ध्रादि धनसतगुणोंका पिण्छ हैँ भौर मुझे प्रत्येक ध्रक्तिका प्रतिक्षण 
परिशममन होता रहता है; वयार्यतः में फिसी परिणमनमात्र नहीं हूँ। भव हूँ 
पौर प्रनन्तथक्तियोके प्रभेदस्‍्थरूप स्वभावमात्र हूँ ! प्रनस्तर यह देखें कि 
परिणततियां भक्तियोत्रे उत्तर्त होती है, पस हृष्टियं परिणतिाँ पक्षों गणित 
"होकर इपयोगम भक्तियाँ रह जाती है। प्रभन्‍्तर समस्त शकतियोंका एक निज 
स्वभाव (सतत्यमात्र) में गरभित फरे हम हृष्टिगं सब ब्क्तियाँ एक स्वभावमें 
ग्रभित होफर उपयोगमे एक प्रभेद स्वभावशप चित्स्थहप रह जाता है । पश्चात्‌ 
तहुग ही ये विश्वयविक्त्प भी हुर हो जाता है। इस क्षणकरी शुद्धिका यह 
पमलार है कि सर्यगलोंका क्षय होने लगता है श्रौर परमात्मतका विकास 
होने लगता है। «« तत्‌ सतु परमात्मम नमः । थुद्धं चिदर्मि सहृ्ज परमात्म 
तत्त्वमु । 





* ६५-पावन द्रव्य 

यों हो प्रनाशनस्त परावत ह्ब्य पर्मद्र्य, अ्रधमंद्रव्य, प्राकाग्रद्वग्य थे 
फालह्थ्य है, किन्तु परमायं--[परमहित) हृष्टिंग निश्चयतः सर्वविकारोंसे 
सबंधा रहित, शानादियुणोंके पूर्स विकासरूत परमात्मदेव हैं। उन्हींके सम्बन्धसे 
प्रयवा स्पापनादिस व्यवहारतें प्न्य भौतिक स्कस्य भी पंविश्र माने जाते है । 
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उनमें प्रधान तो सकल परमात्मा (सगुण बह्मय) का विव्यशरीर है जो कि 
मिरदोंप एवं अतिशयसम्पन्त है श्रौर उसके पदचाध्‌ विचार करनेपर पवित्र 
स्कत्व वह मूर्ति प्रतोत होती है जिसमें परमात्माकी स्थापनाकी गई है भ्रथवा 
जो प्रनादिसे अनन्तकाल तक श्रकृत्रिम वज्धमय स्थित है। परमात्मा निर्दोष, 
कृतक्ृत्य एवं परमशान्त होते है। ऐसी हो मुद्रा जिस मूर्तिम मिले वह सूर्ति 
पावनद्रव्य है । यद्यपि विश्वयतः इन मूर्तियोंमें परमात्मा नहीं है तथापि 
साक्षात्‌ परमात्माके शरीर-दिश्वने पर जो जो लाभ उठाये जा सकते है, वे वे 
लाभ स्थापनावलसे इन मूर्तियोंसे उठाये जा सकते हैं। केवल दिव्योपदेश 
(दिव्यध्वनि) भूतियोसे नही मिलती ग्रन्य सर्वलाभोंकी निमित्तकारण (आराश्रय- 
भूत) मूर्ति धर्थात्‌ भगवत्मतिविम्ब है । 

छू कि भगवानूकी स्थापनाका उद्देश्य निर्दोपता, वीतरागता व कृतकृत्यता 
का सबक लेनेके लिये होता है, अ्रतः भगवान्‌की स्थापना सदोष, सराग वे 
विकल्पक पुरुषोंमें या वालकादिमें नहीं की जा सकती । पापाणादिकी मूर्ति 
यज्ञपि चेतन नही है तो भी वह राय, द्वेष, सायाचार, तृष्णा, इच्छा, विकटप 
आदि अबगुरा करनेमें समथ नहीं है। इसी कारण भगवस्मुद्राकी स्थापना 
पाषाणादिविम्बमें की जाती है। इसको प्राश्षय करके हम अपनी अपनी योग्यता 
के पनुसार गुणहृष्टि करके परिणामकों विशुद्धि कर सकते हैं। मूर्ति भी 
स्थापित तव होती है जब प्रनेक पुरुषों द्वारा विधिपूर्वक्ष मन्त्र, भावना व 
क्रियाकलापसे, विधानोंसे विशुद्ध हो जात्ती है । 

हमारे भावविशुद्धिके बननेके निमित्त होने योग्य मूर्ति इस प्रकार होती है-- 
प्रभुमूतति ध्यानमुद्रामें होती है, इससे दर्शक यह शिक्षा ग्रहण करते हैं |कि एक 
सत्यध्यान ही सार है, घ्यानसे ही सिद्धि है। प्रभुमृर्ति शस्त्र, स्त्री, पुत्र, वस्त्र 
आदि समस्त परवस्तुओंके संगसे रहित होतो है । इससे दर्शक यह शिक्षा ग्र, श॒ 
करते है कि परवस्तुओंसे भ्रत्यच्त भिन्‍त यह आत्मा है। इसका हित किसी भी 
परपदार्थसे नहीं है। परपदार्थकों त्यागकर ज्ञानानत्दपुझ्ज निज प्रभुकी 
उपासनामें हो हित है । ; 

४ अश्ुमूर्ति दो प्रकारकी होती हैं--(१) कृत्रिम, (7) अकृत्रिम । साधक व 
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साध्य अ्रवस्था सम्बन्धी चरित्रका सम्बन्ध दिखाकर ध उसकी भन्त्रविधिसे 
स्थापना करके जो मूर्ति पघराई जातो है वह तो कृत्रिम मृत्ति है भर जो 
इस लोकमें प्रवादि अनन्त प्रभुमूर्तिके रूपमें वज्मय पवित्र स्कत्ध पाये जाते है 
वे प्रकृत्रिम मृति हैं। झक्षत्रिम भगवद्तिम्व देवों द्वारा व य्यासंभव विद्याधरादि 
मनुष्यों द्वारा पूजित हैं, प्रमेको मूत्तियां भव्य पशु पक्षियों द्वारा भी-पूज्ित हैं। 
श्रकृत्रिम भगवश्प्रतिविम्ब लोकमें कहां कहां पाये जाते है ? इस पर कुछ प्रकाश 
होना यहां प्रासड्धिक एवं भावश्यक है--- 
यह लोक तीन भागोंमें विभक्त है--(१) अधोल्ोक, (२) भध्यलोक व 
(३) ऊर्व्बलोक । अधोलोक तो मेरुपर्व॑तकी जड़से नोचे है, मध्यलोक मेरुपरवेतत 
की जड़से लेकर मेरुपवबंतके प्रन्त त्रक है। मेरपवंतके ऊपर लोकके भ्रन्त तक 
ऊध्वेलोक है। भ्रधोलोकर्में ७ पुथिवियां हैं जिनमें नीचेकी ६ प्रथिवियोंगें तो 
चैत्य नहीं है, अपरकी एक पृथिवीके तीन भाग है, जिम्ममें अररके दो !भागोंमें 
चेत्यमवन है। सो इच भागोंमें रहने वाले भवनवासी देवोके भक्तोमें 
७७२००००० भ्रकृत्रिम चैत्यालय है। प्रत्येक्ष चैत्यालयमें १०८ भ्रक्च॑त्रिम 
फैगवद्विस् हैं। इन चेत्यालयोंका संक्षिप्त विवरण यह है-- भसु रकुमार देवोंके 
भवत्रोंमें ६४ लाख, नागकुमार देवोंके भवनोंमें ५४ लाख सुबर्णकुमार देवोंके 
भवनोंमें ७१ लाख, वायुकुमार देवोके भवनोंमें ६६ लाख, चैत्यात्रय है। 
विद्युत्कुमार, भ्रसिकुमार, मेघकुमार, उदधिकुमार, द्वीपकुमार व दिवकुमार 
इन देवोंके भवनोंभे छिदत्तर छिहत्तर लाख चेत्यालय है । 
व्यन्तर देवोके आवास उब भागोंमें भी है और मध्यलोकमें भी प्रवेक 
स्थानोंपर हैं व्यन्तरोके सवनोंमें कुल, भ्रसंख्यात चैत्यालय है। 
मध्यलोकमें द्ीपस्थानोंमें ४५८ प्रक्ृत्रिम चेत्यालय है । ये इस प्रकार है-- 
ढाई द्वीपमे ५ मेरपव त हैं, एक एक मेरुमें चार चार बन है, प्रत्येक बनमें 
चार चार भ्रकृतिम चृत्यालय है। इस प्रकार मेस्पर्वतोंपर ८० चैत्यालय है। 
प्रत्येक मेरुके पूर्व व पश्चिम भागमें विदेह क्षेत्र हैं, प्रत्येक विदेहक्षेत्रमे। १० विदेह 
के क्षेत्रोमे) ६-८ वक्षार पर्वत हैं, प्रत्येक वक्षार पर एक एक भ्रक्ृतिम 
चैत्यालय है। इस प्रकार विद्देह क्षेत्रोंमे ८० चेत्यालय है। प्रत्येक मेरके चारों 
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विज्याओंमं एक एक गजदन्त है, प्रयेक गजदंतोपर एक एक चैस्यालय है। इत. 
प्रकार गजदं॑तोंपर ८० कृत्रिम चैत्यालय है। प्रत्येक मेस्सम्बन्धी छह छह 
कुलाचल हैं उनपर एक एक भ्रक्नृत्रिम चेत्यालय हैं। इस प्रकार कुन्ाचल्रों पर 
३० चैत्यालय हैं। प्रत्येक पर मेह्यम्वन्धी वैतताहय पव॑त ३४-३४ हैं प्रत्येक पर . 
एक एक अक्ृत्रिम चैत्यालय है। इस प्रकार वेत्ाइ्यप्म्बंधी १७० चैत्यालय हैं।- 
प्रत्येक पर मेस्सम्बन्धी उत्तम भोगभूमि दो दो है उनमें एक एक भ्रक्श्रिम चत्यालय 
है। इस प्रकार यहां १० चंत्यालय हैं। घातकी खंड द्वीपमें २, पुष्कराद्ध में २ 
इष्बाकार पर्वत हैं, उवपर एक एक अक्ृत्रिम चैत्यालय है। इस प्रकार इृष्वाकार 
पर्व॑तपर ४ चंत्यालय हैं। नन्‍्दीश्वद्वीपमें ५९, सचकगिरिपर ४, कुण्डलगिरिपर 
४ चेत्यालय हैं। इस्त प्रकार गे सव ४५८ चेत्यालय हैं। इसमें भ्रक्ृतिम भगवर 
प्रतिबिम्ब हैं । * 


उ्वलोकमें प्रथम स्वगंमें ३२ लाख, ईशान स्वरगंमें २८ लाख, तीसरे 
स्वगंमें १३ लाख, चौथे स्वर्गमें ८ लाख, पांचवे व छटे. स्वयं ४ लाख, 
सातवें व झाठवें स््रग॑में ५० हज।र, नवमें व दद्ववें स्वरगमें ४० हजार, स्थारहवें 
व बारहवें स्वयंमें ६ हजार, तेरहवें चौदहवें पद्धहवें व सोलहवें स्वगंमें ७००, 
प्रवेयकोंमें ३०६, प्रनुदिश विमानोंमें £ व अनुत्तर विमानोंमें ५ श्रकृत्िम 
चैत्यालय हैं ।इस तरह ऊध्चे शोक सब चेत्यालय १४६७०२३ हैं। इनमें गरक्ृत्रिम 
जिनविम्ब हैं। इन सब भगवदुविस्थोंके समक्ष मव्यबीत्र वेइनामत्ति करके 
पृष्मलाभ एवं कर्मनिर्जरा करते है । 





६६-धर्मक्षेत्र - 


:. निश्चयत्रः घर्मक्षेत्र निज प्रात्मास्वकूप है, जहां धर्मका -निवास है और 
जहांसे धर्म प्रकट होता है । व्यवहारत: जिस ओत्मामें धर्मका विकास हुआ 
है वह आत्मा जिस देहमें है वह देह धर्मक्षेत्र है, तथा तिद्धपरमात्मा सिद्धक्षेत् 
में विराजमान हैं, वह सिद्धक्षेत्र धर्मक्षेत्र हे तथा' सशरीर परमात्माका जब . 


हि 
ऐप 
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जहां भरवास है वह स्थान: पर्मक्षेत्र है। इत सबके श्रतिरिक्त उन स्थानोंकों भी 
धर्मक्षेय कहते है, जिन स्थानोंपर प्ुरासपुरुषों ने तप व प्रात्मस्राधगाकी 
जिन. स्थानोंपर उन्हें केवलुज्ञात प्रकट हुआ, जिन स्थानोंपर उनका दिव्योपदेश 
हुआ व जिन स्थाचोंसे उन्होंने निविश प्राप्त किया । 

यद्यपि ऐसे स्थान ढाई द्वीपमें सर्वत्र हैं । केवल दिव्योपदेश प्ामृहिकहुपमें 
नेवचितु हुआ है, वह भी प्रायः विशातक्षेत्र है भौर इन्हीं कारणोंसे ढाई 
दीप व उसके भीतरके समस्त जलप्रदेश धमंक्षेत्र हैं तथापि विशिष्ट पुराण 
पुरुषोंकी विशेष सांधनामें जो स्थान प्रसिद्ध हुए, उनका कुछ दिग्दशभ किया 
जाता प्रासद्धिक है । ढाई द्वीपोंमें से ऐसे धर्मक्षेत्र केवल ब्राजकल इस जस्तू 
द्वीपके भरतक्षेत्रम स्थित भायंखण्डके मध्य बसे हुए इस भारतवर्षमें ही विदित 
हो रहे हैं। हैं तो ऐसे धर्मक्षेत्र ढाई द्वीपोंमें सर्वत्र, परन्तु श्राजजलकी घारणा- 
की सीमाके भनुसार यहाँके ही कुछ घर्मक्षेत्र विदित हैँ । 

(१) श्री सम्मेदशिखर जो (विहार प्रान्त)-इस भूमिपर अ्रतस्त तीर्थद्धूरों 

' एवं धनन्त मुनिराजोंने प्रात्मसाधनाकी एवं निर्वाण प्राप्त किया। इस 
वत्तमानके बीते हुए चतुर्थकालमें बीस तीथेडूरोने यहांसे निर्वाण प्राप्त किया 
एवं प्रनेकों करोड़ मुनिराजोंने निर्वाण प्राप्त किया | 

(९) पावापुर (बिहारप्रात्त)--इस स्थानसे वर्तमानके श्रत्तिम तीर्थद्धूर 
श्री महावीर स्वामोने निर्वाण प्राप्व किया एवं प्रनेकों मुनिराजोंने मिर्वाण 
प्राप्त किया 

(३) मंदारमिरि-- यहां बाहरवें तीथ॑द्धूर वाधुपृज्य भगवारने तथा 
प्रनेक ऋषियोंने निर्वाण प्राप्त किया । 

(४) गिरवार-यहांत्े वाइसवें तीर्थंकर श्री नेमिनाथजी (भरीक्षष्ण 
वारायणके चचेरेमाई) शंयुकुमार, प्रद्यूम्नकुमार पादि अ्रनेक ऋषियोंने 
निर्वाण प्राप्त किया । 

(१) कैलाइ--महांसे भ्रादि तोर्थडर भगवान्‌ श्री ऋषभदेवने तथा 
प्रमेकानेक ऋषियोंने निर्वाण प्राप्त किया । 

(६) मथुराजी--यहांसे विवद्धकेलियोंमें से भ्रन्तिम केवली श्री जम्बू' 


है. 
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स्वामी जी ने निर्वाश प्राप्त किया तथा अनेक ऋषियोंने भी निर्वाण प्राप्त 
किया । 

(७) तारंगा जी--पहांसे वरदत्त स्ागरदत्त श्रादि अनेकों ऋषि निर्वाणकों 
प्राप्त हुए । 


(८) बन्रु जय-- यहांसे युधिष्ठिर, भीम, श्रजु न-ये तीन पाण्डव तथा _ 
शौर ८ करोड़ ऋषि मोक्ष गये है (निर्वाणको प्राप्त हुए है) । 

(६) पावागढ़--यहांसे भगवान्‌ श्री रामचन्द्रजीके पुत्र श्री लब व अंकुश 
तथा भर भी साड़े ५ करोड़ ऋषि तिर्वाणको प्राप्त हुए हैं। 

(१०) मुक्तागिरि--यहांसे साड़े तीन करोड ऋषिराज निर्वाणको प्राप्त 
हुए है। 

(११) कुण्डलगिरि (म० प्र०)--यहांसे भ्रन्तिम फेवली श्रोधर महाराज 
निर्वाणको प्राप्त हुए है । 

(१२) नंनागिरि (म० प्०)--यहांसे वरदत्तादि ५ ऋषिराजों ते निर्वा[/ 
प्राप्त किया । 

(१३) होशगिरि (म० प्र०)--यहांसे गुरुदत्तादि प्रमेक ऋषिराजोंते 
निर्वाण प्रप्त किया । 

(१४) सोनागिरि जी-यहांसे अ्रनंगकुमार श्रादि साड़े पांच करोड़ 
ऋषिराज निर्वाणको प्राप्त हुए हैं। 

(१५) गुशावा (विहार प्रान्त)-यहांसे भर्गवान्‌ गौतम गरोश विवरसि- | 
प्राप्त हुए । 

(१६) खडगरिरि उदयगिरि-यहांसे पांच सो मुन्ति मोक्ष गये है। यह 
कलिंग देशका प्रधान धामिक स्थान है। 

(१७) जैन बद्री श्वणवेलगोल--यहांसे श्री बाहुबलि संग्रवात्‌ एक वर्ष 
तक अनद्नन तप व एक खड़्गासनसे ध्यान करके निर्वाण॒को प्राप्त हुए हे । 


(१८) कुथलगिरि--यहांसे देशभूषण कुलभृषण मुतिराज निर्वाणको 
प्राप्त हुए । 
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(१६) गजपंथा-यहांस़े बलभद्र श्रादि ८ करोड़ ऋषिराजोंने निर्वाण 
प्राप्त किया । 

(६०) मांगी-तु गी--यहांसे भगवान्‌ श्री रामचन्द्रजी, हनुमानजी, सुग्रीव 
जी, नीलजी, भहानीलजी भ्रादि अनेक योगियोंते निर्वाण प्राप्त क्रिया | 

(२१) परिद्धवरकूट -यहांसे ३ चक्रवर्ती, १० कामदेव व साढ़े तीन 
हजार भौर ऋषिराज निर्वाणको प्राप्त हुए। 

(२२) चूलग्रिरि (वावनगजा जी)-यहांसे श्री कुम्भकर्श व इत्रजीत जीं 
झादि भ्रनेक योगियोंने निर्वाण प्राप्त किया । 

उक्त निर्वाणक्षेत्र वहुजनप्रतिद्ध हैं। यहांसे जितने ऋषि निर्वाण गये सुने 
जाते हैं उससे बहुत श्रधिक हैं। जनश्र्‌ तिके श्राघधार पर वह संझ्या प्रसिद्ध हैँ । 
उत्त क्षेत्रोंके प्रतिश्क्ति श्री बद्रीनाथ, हिमालय, हरिद्वार, ऋषिकेश, विर्या- 
चल, चित्रकूट प्रादि आदि प्नेकों स्थान निर्वाणक्षेत्र हैं, जहांसे भ्रनेकों योगि- 
योने निर्वाण प्राप्त किया | इनके श्रतिरिक्त प्राजकी जानी गई सारी भूमि 
चाहे वहां पवंश हों था जल या घगर तिर्वाण स्थान हैं ग्र्थात्‌ यहां सब 
जगहसे अमेकों ऋषिराजोंने निर्वाण प्राप्त किया। जैन पिद्धातके भ्रनुसार 
तो जम्बूद्वीप, लवरात्तमुद्र, घातकोसंड द्वीप, कालोद समुद्र व पृष्कराद्ध द्वीप 
इतने ढाइद्वोपक्रे अन्दर सर्वेस्थानोंसे भ्रनेकों योगिराजोंने निर्वाण प्राप्त किया । 





६७-पुणपक्तेत् 

चस्तुतः पृष्पक्षेत्र तो विशुद्धभावपरिणत प्रात्मां है। व्यवहार्तः जिन 
स्थानोंपर कोई भमत्कार श्रववा शुभकार्य हुआ है, वे स्थान भी पुष्यक्षेत् 
कहलाते हैं। ऐसे पृष्यक्षेत्र भारतमें बहुत हैं, उनमें से बुद्ध का तिर्देश दिया 
जाता है-- 

(१) प्रयोध्या-यहां तीर्थद्धूरोंका जन्म होता है। इस हो काजमें ऐसा 
हुआ कि ५-६ तीर्ष॑ड्ूरोंका प्रत्यववरियोंमें जत्म हुआ है, बाकी सब तोर्थ- 
डूरोंका प्रयोध्यामें जन्म हुआ भोौर भूतकालके दीय्॑ुरोंका यहां जन्म होता 
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रहा व भाविकालमें भी यहां जन्म होता रहेगा । श्री भगवाव्‌ रामचन्धजीका 
भी यहां जन्म हुआ तथा अनेक पदवीधरोंका यहां जन्म हुआ । 

(२) वाराणी-यहां श्री सुपाहवंनाथ-व पाश्वेनाय तीर्थद्धरका जन्म 
हुआ । 

(२) साराथ--यहां श्री श्रेयांसनाथ ती्थद्धुरका जन्म हुआ। यहाँ 
बुद्धकालमें बौद्धोंका भी प्रचार केच्ध रहा । 

(४) चन््रपुरी-यहं श्री चल्द्रप्रभ तीर्थ द्धुरका जन्म हुआ । 

(१) हस्तिनापुर--यहां श्री शान्तिनाथ, कुन्युनाथ व भ्रहनाथ--इन तीन 
तीथ्थडूरोंके गर्भ, जन्म, तप व ज्ञान-ये चार कल्याणक हुए । 

(६) मथुरा--यहां सिबद्धकेवलियोंमें से श्रन्तिम केवली भी जम्बूस्वामी 
में निर्वाण प्राप्त किया । श्रोकृष्णनो के समयमें उतका व उनके परि- 

करका धर्यास्थाव रहा । ; 

भहावीरजी, अहिछत पारसनाथ, केशरियाजी, नाशिक, श्रवणवेलगोल , 
इत्यादि अनेकों पुष्यक्षेत्र हैँ। इन सब पुष्यक्षेत्रोंका मूल हेतु तो “पुण्य कार्य 
हुआ” यह हेतु है। भ्राजकल इस क्षेत्रोंमे से अनेक्त क्षेत्रोपर तो पुण्यकायकी 
प्रेरणा मिलती भौर अमेक क्षेत्रोपर कामनासिद्धिका प्रयोजन रहता। कुछ 
भी हो, किसी न किसी प्रकारकी विशुद्धि इन क्षेत्षोंपर निवास करनेसे प्रायः 
होती है । 





६८-घम्म पर्य 
जिन पर्वोका सम्बन्ध सुक्तिमागंकी याद दिलानेका हैव विज्येप बत 
तप साधनाकी प्रेरणा करनेका हैं वे पर्व घमम4र्व कहलाते हैं! एसे पर्व दो 
प्रकारके हैं-एक तो भ्रनादिपरम्परासे चले आये हुए व दुसरे किठ्ठी निमित्तसे 
प्रारम्भ हुए । 
पहिले प्रकांरके पर्ज प्रष्टमी एवं चतुर्दशी हैं। इन दिनों साधक पुरुष 
विशेषतया उपवास एकाशनपूर्वक धर्मंसाधनमें लगते हैं। दशलक्ष्णपपर्व॑ भी 
पर्व हैं, इनका पु घण भी धर्मबुद्धि व कर्मेक्षयभावनासे होता है। मिर्वारा 


घमपर्त [ २३५ 


दिवस भी घर्मंपर्व है, किन्तु किसी, किसी निर्वाणदिवसफा लोगोंने सुखका 
सग्रुन मानकर उपयोग श्रपतती फत्पनाके भ्रनुस्तार किया, है) इज़ादि जिन 
पर्वोका पय्मु पण कर्मक्षयभावतरा भ्थवा झात्मानुभूति भावनासे किया. जाता 
है, वे सब धर्मपर्व हैं। 
भ्रंष्टमी श्रौर चतुर्दशी पर्व कवसे माने जाने लगे ऐसी जिज्ञात्ता होनेपर 
समाधान यहू मिलता है कि ब्रतप्रसडुमें भ्रनादि परम्परासे चले आगे हुए 
पर्व हैं। प्रोपघक्नत्तके स्वरृपमें भ्रष्टमी चतुर्देशीका सिर्देश है। झागम परम्परासे 
यही चला प्रारहा है । 
दश्षलक्षणपर्व कबसे चले हैं ? इस जिज्ञासाके प्माधानमें यह मालूम हो 
मका है कि सुदूर पूर्वकालमें धर्मोपद्रवादि पापके फ्लमें नाना कामनियोंमें 
अमण वारके मतुष्यमावर्मं राजकत्याफ़े झुपमें प्रव्तरित किन्तु संकटोपढ़ त 
इस फप्याकों किन्‍्हों मुनीश्वरते दशल्क्षण धर्मको पालन करंनेके लिये भाव्र- 
पद, माध व चंत्रके सुदी पञ्चमोसे चतुर्दशो तकदे। दिलोंका निर्देश किया था। 
"एक युक्तिमें यह भी विदित हुप्नां कि अ्रवश्रपिणीके अस्तमें प्रलयकाल शान्त 
होते ही दशलक्षशधर्मके पालनके लिये दश दिनोंका उपयोग है। सो प्रतयमें 
होता हैं सावन बंदी से श्रोर ४९ दिन तक शान्त वर्षा | इमके बाद जीव 
विद्वार करते हैँ। ये ४६ दिन भाद्रपदमुदो ४ तक पूर्ण हो जाते हैं।सों 
इसके बाद ही पत्चमीस दशलक्षण शुरू होते हैं। इस हृष्टिमें दशलक्षण पर्व 
केवल भाव्नपदमें ही होना युक्त है। प्रसिद्धि भो भाव्रपदके दवालक्षणकी है भ्रौर 
प्रन्यवभी भाद्पदमें होनेकी वात मिलतो है । 
रलत्रय पर्द भो घमपर्व है, क्योंकि इस पर्बकी साधनामें शिवश्राधवाका 
उद्देश्य रहता है। यह पर्व मुल्यतगा भाव्रपद सुदी १३ से १४ तक माता 
जांता है। ओर माघ तथा चैनमें भी सुदी १३ से १५ तक माता जाता है। 
यहू पर्व॑ भी किसी मिमित्तसे चला है, यह बात इसकी कंथासे ,जानी 
जा सकतो है । 
इत्यादि प्रतेक वे दिन थो हमें विभावपरिणमनसे छुड़ाकर स्वभावो: 
यासनामें लगनेकी यांद दिलावें वे सब धर्मपर्व हैं । 


र्६ ] भागवत घर्मे 
६&-पुण्यपर्व 
दिन परवोर्मे भगवद्धक्तिका तो सम्बन्ध है, किन्तु पुण्यक्षार्वे व पृष्य भाव व 
शन्रुनादि भावकी ओर मझुकांव होता है वे पृष्यपर्व कहलाते हैं । 


पुष्यपर्दे भी दो प्रकारके होते हैं-(१) झतादिपरम्परायत, (२) नैमित्तिक 
प्रदादिपरम्परागत पृष्यपर्व आ्लाष्यहिका हैं। काठिक, फाल्युन व अग्ाढ़ मासके | 
झत्तके आठ दिनोंमिं आध्यह्िक्य होतो है। इन दिलोंगे वच्दोइवरनामके भ्ाठवें 
द्वीपरमें चारों परकारके (निवनवांती, व्यन्तर, ज्योतिषी, वैमानिक) देव झझृतिम 
जेत्यालपोंमें भगवन्यूतिके के दर्मन पृवन करते हैं। यो भी कुछ समय नहीं किन्तु 
शाठ दित तक लगातार पुजन करते हैं, वर्योक्ति वहां दिन रातक्षा तो नेद ही 
हीं है सदव प्रत्मद्य रहता हैं। पहांके ।हुसावर मां दाद वाल दिन रात 
आठ पहर अर्थात चौदोस घंटा होते हैं सो दो दो प्रहर तक एक दिल्लार्में एक 
जातिके देव पूजन करते हैं। इस प्रकार चारों दिशाप्रोर्म स्थित ५२ अ्रक्भिम 
मन्दिरोंमें स्पित प्रकृत्रिम भगवत्यतिविम्वोके समक्ष निरन्तर ६४ प्रहर तक 
पूजा होदी रहती है । वहाँ देदोंका हो गनन है। भनुष्य तो जो विद्याघर हों। 
अथवा ऋद्धिधारी छाघु हों तो ढाई द्वीप तक ही जा सकते हैं। इन दिनोंमें 
यद्वांपर लोग भी पूजन करते हैं। किन्हीं किन्‍्हों स्थानोंमें तो िद्धचक्रविधान 
हैं। इद दिवसोमें विदानादि करनेवालोके पृष्यमावक्ती अधिकता रहती 
तथा सिदचक्रविधान करते हुए तो वीरोग धरीर रहे, सुत्र समृद्धि रहे, यह 
भाव भी हो जाता हैं तया सिद्धोंके यु्धोपर भो कमी कभी ध्याव पहुंचता है 
आदि समिश्नणोंके फलस्वरूप ये पर्व पृष्यप्व कहताते हैं। पुष्यपर्द भी ये 
तनी कहते हैं उद घमंक्ती मोर कुछ नावना हो, क्योंकि धर्मक्री ओर भावना 
रहते हुए दो देवभक्ति, युरूपातनां ऋादि होती है उन्हीं परिणतियोंमें पुष्यभाद 
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है व तभी पृष्यकर्मका वन्च है भोर तनी पृष्यकर्मके फल सुख्ध समृद्धि आदि 
होती है । 


इत्यादि अनेक वे दिन जो पृप्पपुरुपके पुण्यचरित्रका स्मरण कराते हों 
किन्हीं प्रवृत्तियों द्वार पृष्यकार्य करनेके लिये नियत किये गये हों, वे उद पृष्यपव॑ 





संत-जन [ २३७ 


कहलाते हैं। पृष्यपवोसे हमें अशुभप्रवृत्तियोंसे बचकर शुभ क्तंब्योमें' उत्साहित 
होनेकी शिक्षा लेना चाहिये। 





७०-संत-जन 

यह मेरा, यह पराया-ऐसी भ्रनुदार बुद्धि हटकर स्वंत्मभाव जिनके प्रकट 
होता है वे संत-जन कहलाते है। कुछ संत तो ऐसे होते हैं जिनमें जन्मास्नाय 
की भी पुद् नही होती, किन्तु मात्र विशुद्धिके नातेसे प्पने भ्रापके श्वरूपकी 
रुचि उत्प्त होती है भर कुछ संतजन ऐसे होते हैं जिनमें सत्कियाकी वृद्धिके 
लिये जन्माम्नायकी पुट भी रहती है भौर मात्र विशुद्धिके नातेसे प्रपने श्रापके 
स्वरूपकी रुचि उत्पल होती है तथा कुछ धंतजम ऐसे होते हैं कि होती तो 
उनके हैं अपने भ्रापको स्वरूपकी रुचि, परल्तु पूर्वोपदेशधारणावश यां अन्य 
कारणोंवश जो भी प्रपने भ्रापका स्वरूप समझा उसकी प्रीत्ति, रंचि होती है। 
सह रुचि जान बृककर उत्तथकी प्रोर नहीं है, अतः श्राशयमें बेईमानी ते होनेके 
कारण वे भी संतजन हैं। - 


संत्पन किसी जाति, कुल भ्रादिकी भ्रपेक्षा नहीं करता, फिर भी प्रक्ृत्या 
प्रायः ऐसा होता है कि निर्दोष जाति कुलसे तम्बन्ध रखनेवाले पुरुषों सतपन 
उत्तृष्ठतासे होता है। इनका जहां निवात्त होता है वहां शान्तिका वातावरण 
व स्यायका वातावरण फैल जाता है। ऐसा होनेका मुख्य कारण यह है कि 
सभी जीवोमें संतपन है, किन्तु सज़ूू, उपाधि श्रादि कारणोंसे संतपन समुचित 
व्यक्त नहीं हो पाता | पंतजनोंके निवासक्षेत्रमें झाम्तिमुद्राके दर्शश, दर्शकोंका 
प्रकोलाहल व्यवहार भ्रांदि निमित्तोंसे जीवोंका सत्यकी शोर भुकाव होता है। 

मिजगुणकी वृद्धिके कारण जीव स्वयं अशान्ति व अन्यायका परित्याग करके 
शान्त एवं न्‍्यायशील हो जाते हैं। 

वर्तमान संत्पनका पूर्व भवके जप तप भनुष्ठामोंका भी विशेष सम्बन्ध है। 
मनुष्य मनुष्य पम्राम होकर भी किसी भनुष्यमें विरक्ति व ज्ञानोन्मुखतता 
इतनी विज्ञाल देखी जाती है कि विषयादिक प्रतिकूल भ्रनेक साधन सामग्री 


र्३े८ष ] भागवत धर्म 


समक्ष होनेपर भी ब्ञातृत्वशीलतासे नहीं चिग्ते । 





७१-सात्मोपलब्धि 

सहजस्वरूपमें निजतत्त्वके परिचय होनेको स्वात्मोपलब्धि कहते हैं। यह 
आत्मा सनातन है, शुद्धसत्ताक है। इसमें त रूप है, न रस है, न गन्ध है, 
न वर्ण है। इसके सहजस्वरूपमें मात्र चेदन्य है। इसमें न राग है, न हेष है, 
न विचारतरज्ु है, न विकत्पत्तरद् है। केवल संचेततनमात्र अनुभवसे यह 
उपलब्धव्य है। इसकी प्राप्तिका मात्र प्रज्ञा है। इसकी मिर्मेलताका उपायमात्र 
प्रज्ञा है। मिले हुए जीव अजीवमें अन्तर जातनेका उपाय भी मात्र प्रज्ञा है। 

आत्माका स्वरूप वही है जो स्वतः अपने भाप अकेलेमें सनातव स्थित हो । 
वह है चंतन्य । प्रत्येक द्रव्य परिणमनशोल है। द्रव्यका स्वभाव द्रव्यसे भिन्‍मे 
नहीं है सो प्रात्मद्रथ्यका स्वभावभूत चेतत्य भी परिणमतशील है। परिणमन 
दो पद्धतिसे है--(१) सामान्य, (२) विज्ञेष | सामान्य परिणमनको दर्शन कहते 
है। व्शिष परिणमनको ज्ञान कहते हैं। मैं परिणमता हूं अर्थात्‌ देखता है; 
जानता हूं (यहां देखनेका प्र्थ सामान्य प्रतिभास होना है, भ्रांडसे देखना नहीं) 
मैं देखता हूँ, भ्रपनेकों देखता हूं, अ्रपनेद्गारा देखता हूं, श्रपने लिये देखता हूं, 
अपनेसे देखता हूँ, अपनेमें देखता हूँ । मैं जानता हूं, अपनेको जानता हूँ, भ्रपने 
द्वारा जानता हूँ, अपने लिये जानता हुं, अपनेसे जानता हूँ, अपनेमें जानता हूँ । 
ग्रहों जानता देखना भी क्‍या है ? इसके दो काम नहीं है। एक पर्यायरूप दी 
परिणप्तता है सो मैं चेतता हूँ, अपनेको चेतता दू', अपने द्वारा चेतता हूं, भ्पने 
लिये चेतता हूं, अपनेसे चेतता हूँ, अपनेमें चेतता हैं। अहो ! चेतता भी क्या 
हूं थे तो सब विकल्पनाटक हैं। मैं तो बुद्ध चेतनामान्र हूं । 

निष्पक्ष, निविकल्प शुद्ध चंतन्यमात्र स्वकी उपलब्धि ही स्वात्मोपलब्धि 
है। इसके पश्चात्‌ इसीकी स्थिरताके यत्न होते हैं। ये सारी भूमिकायें भी 
स्वात्मोपलब्धि हैं । पूर्ण स्वात्मोपलब्धि, पृर्णशुद्ध, निर्दोष, निरञझमन, निष्कल 
सिद्धपरिणति है। मोक्षमांग्र स्वात्मोपलब्धि है और मोक्ष भी स्वात्मोपलब्धि 
है। ज्ञावभाव स्वात्मोपलब्धि है भौर आावन्दभाव भी स्वात्मोपलब्धि है। 
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छश््योधि 

गदर वा दाका दे मे. मायरगोारिय की आणिरों दोधि पड़ते । 
पट हद पयरहजा ५ हम याय, भरण डि गे, मषदा पाई, प्स्मु बोधिका 
पड दे वश च। दाषियामओे प्रदमर बा जौग कगागे हो हों जाता १, 
धफिवादगश शव हो दाता है। मम्यदयंसदा सुग्रम भाव है सच्चा 
पद्म) ही बड़ाग मे शूपते | 27 पसे प्रश्रोग करना सम्याद्भंग 
है 4राएती बढ कर्ण है? दयेक। य्जने परटिसेके पृद्ध प्रणिक सेते दो चुका 
है + 4४ १3४8 इझ धवदिशाएंगे उस वर्णन ने करके मंशेवरतं थर्श इसमो ही 
ड2 देता पदरिव 2 मिः दिदव गमरागिश। मो जो है, सगस्तानात् पदगंरा 
हद इमद्त है, गत प्रष्मे हैं है; प्रशीशात गाल उब्य है। मे पहेड़ पदाव 
तट बष गषगर॥ हो है। पता; विमोड़ा मु, गगर, परिणमन ये करमये विसी 
भे यदाघर जड़ी होड़ है। #48 प्रदाथ सवास् है। हिसी. घग़्य पदा् 
पे शिदश दीदार [ला होड़, हुरगलओं बवार्ज रितगगे टोसा ६, यहीं भो 
नधिसकी बीत या शुध घादिय की होहा; परिशमगेदाव! जीब, पूदुधप 
हैं! व शत 2 लत एहय पदायबी निधिक्त पाइर विफारंधामे परिशा 
खाक है । लिछ पे 4४ है पहितदभावकी स्वनशश्थताओँ कारण ने जो को 
एम्य से पढे थे ६४ 5 पीर मे होई दियो धम्म परदार्दका बधिकारों 
धण् थे । हा है 78 प्रहार पदक बद़ार्स प्रसयगें शििस्त वे प्रषते एफ्टयये 
ऋगग है। ने पदाधोंतीं शाह सो दिखा ही जानना घाहिये कि प्रह्येक पदार्थ 

| दोफ 4 हद को हिल हे प्रद्ातिका मम्मारश्णन रत $ | 
(हव परम दमादरग अकट हो बयां है, था। जब से पूर्णतया 
शापसीयो)ां प्राण देती हरदा मै एगगा समदूलि सायों हे तो उपयोग डरा 
देगा गमदव टेट, गारत, हर सो झरता है, में कि प्रुतादि इुंदुस्थकीं। मरप- 
मुहर पैसा इदाता बाट्शा है बह होती देव वे देव चनगेषा जा उपाय 
शत हैँ हे ही हुए 4 देव | छागत। जिमगे उ्राय निम्मा है वह है शारत्र। 
धाग्रारध्टन घपे धान निवेश, संग हर सहबसददलदा परठुभय फ़्या 


बड़े झटुड हा 6 ध्रागसम परियूर्ण है। इबल्‍ूपानभत्गीं जो. पानरर सम्या- 
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हृष्टिने पाया उससे उसे यह पूर्ण निश्चय हो गया है। कि निर्वाध, निर्मल भ्रवन्त 
प्रौचल्द जिसके भ्रनवरत प्रकट रहता है वही उत्कृष्ट है, प्राराध्य है; देव है। 
देवके स्वरूपादिके सम्बन्ध “सकल परमात्मा व मिकल परमात्मा” नामके 
प्रधिकारोंमें विशेषत॒या वर्णव किया गया है। सम्यर्हष्टिके सच्चे देवकी प्रतोति 
प्रटल होती है । 

देव वनमेका उपाय भर्थातु वीतरांग व सर्वेज्ञ वननैकाी उपाय जिसमें वरशित' 
हो वह शास्त्र है। वीतराय वनमेका उपाय विषय कंपायोंसे वैराग्य पाता है 
और यह वैराग्य तथा सहज आत्मस्वरूपके उपयोगमें संयत रहता सर्तज्ञ होते 
का उपाय है। प्रतः वेराग्य व सत्यस्वरूपके निर्देशक शॉस्मोंकी उपासमामें, 
स्वाध्यायमें सम्यरहष्टिका उपयोग होता है। सम्यग्दष्टि सच्चे शास्त्रकी ही 
जपाप्तना करता है। 

देव हंनेमें जो यत्वशील हैं उन्हें गुर कहते हैं। देव प्रतन्तज्ञान व प्रतन्त 
प्रानन्द ग्रादि गुणोंके पूर्ण विकासरूप हैं। ऐसी स्थिति मात्र ज्ञानकी विश्चल 
द्वारा साध्य है। अतः गुरु प्रन्य सर्वेपदार्थमि परम निरपेक्ष होते हैं तथा प्रात्मु- 
नुभवके लिये सदा तत्पर रहते हैं। ऐसे नि््नग्थ, निरारम्भ ग्रुद्थोंकी उपासता 
सम्पग्हष्टिके होती है । सम्यग्हष्टिके सच्चे गुरुकी प्रद्दीत् श्रदल होती है। 

इस प्रकार व्यवहा रमें देवश्ास्त्रगुरुका श्रद्धान व जीवादिक सात तत्त्वोंका 
यथाये श्रद्धाव सम्यन्दंत है और निरचयमें समस्त प्रद्रन्यों, परभावतसे 
विवक्त, चेतन्यमात्र आत्मस्वरूपका दर्शन सम्यर्दशन है । 

यथार्थस्वहूप सहित वस्तुके ज्ञानकों सम्यग्तान कहते हैं। सम्पस्तान 
ग्ात्माकेस्वरूपका निणेंय एवं अनुभव अवश्य होता है तथा प्न्य सभी पदाध । 
का सामान्यतया स्वरूपका निरांय भी सम्पस्ज्ानमें होता है। यथार्थताका 
जिनमें वर्णन है, उन शास्त्रोंका श्रम्यात्त व उसके अनुमार जानकारी होना 
व्यवहार से सम्यग्जञान है । 

सस्यगदशेनसे जैसा श्रपवे झापका स्वरूप प्रतीत किया व सम्यस्तानके 
द्वारा जेसा आत्मस्वरूप जाता उस ही में लोन होना सो सम्यकचारित्र है। 
व्यवहारमें ब्रत, समिति, गुप्ति, आराधना आदि सम्पवचारित्र कहलाता है । 
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सम्परदर्श न, सम्पस्शान व सम्यक्चारितके लॉभेकों बोधिलाभ कहते हैं। 

शान्तिका प्रमोध उपाय वोधिलाभ है। बोधिलाभके प्रभिलापीं भव्य जौंबोंको 
हीत मिध्यात्व, धस्याय ये प्रभक््यका त्याग करना चाहिये और बथाशक्ति 

जशानोपाजन, शुद्धभीगन व ब्रह्मचर्य का पॉलन करना चाहिये। एस प्रिपुटीकी 
पर्यामें रहते हुए जो आत्मज्योति जागृत होगी, उससे बोधिलाभका मार्ग मिल 
जावेगा । इस त्रिपुटोकां वन मूल भ्राचरण तामके भ्धिकारमें किया गया है, 
उस भ्धिकारकों पढ़कर इस सम्बन्धमें विशेष हप्टि देनी चाहिये । 

बोधिसाभ सुगमसे सुगम हैं व फठिनसे -कठित है । सुगम तो थों है कि 
इसके लिये किश्ली वाह्म पदार्थकी ध्रावदयकता नहीं पड़ती । इस कारण बोधिलाभ 
का होना पराधीव नहीं, किन्तु स्वाधीन है। इसके त्िये प्रपते श्रापंका ज्ञान 
फरनेफ़ो प्रावदयकठा है सो खुद हो तो यह ज्ञानमय है, प्रतः खुद ही ज्ञाता है, 
खुद ही ज्ञान है भोर जानना भी श्रपने प्रापको है सो खुद ही ज्ञेय है। जहां 
बही ज्ञातता, वही शान, पहो में ये है वहां पराधीनता कहांसे होगी ? प्रात्महृष्टि 

लिये न तो घनकी जरूरत है, ने जनकी जरूरत है, फिर कठिनाई ही कया 

होगी वोधिल्ामके होनेमें ? किन्तु जिन जीवोंके तोब्न मिस्या श्रभिप्राय बना 
हुमा है, परद्रव्यते ही गिन्‍्दगी, हित, प्रानन्द होता है ऐसा जिनका भ्रभिनिवेश्ञ 
है उरहें दोधिदाम फठितसे कठिन है। कठित ही बया, मोहकों दश्षामें वोधिलाभ 
फा होता प्रसंभव है । 

वोधिताभ ही प्रात्माका सच्चा वैभव है । जीवन भी जावे, विन्‍्तु वोधिलास 
हो तो वहाँ बोधिका हो श्रादर करना खाहिये जीवतका नहीं। वोधिताभरो 
तो सदाके लिये बलेश् छूट जाते हैं; जीवतसे लाभ हो पया ? जीवन मिलते 
रहना ही संसार है, विडम्त्रना है, कलेश है | हे प्भो ! तेरे ध्यावके प्रसाद से 
बोधिका लाभ हो । # ततु सत्‌ परमात्मने नमः । 





॥ ७३-आराधना 
राधू संपिदौ, राषू धातुका धर्थ है सिद्धि करता ध्थवा साधना । झात्माकी 
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रापना भर्थात्‌ साधनाको अथवा आत्माकी सिद्धि करनेको भ्राराधनां कहते हैं । 
श्रात्माकी सिद्धि आराधना द्वारा ही हो सकती है। भाराधवाका श्रपर नाम 
"टृढतमभावना सहित उपयोगका उस रूप परिणशमन” है। भाराधना पआात्माके 
सम्यकत्व, ज्ञान, चारित्र व तपके विषयमें को जाती है । भ्रतः श्राराधना ४ प्रकार 
की हुई--(१) दर्शवाराधना, (२) ज्ञानाराधवा, (३) चारिवराराधना, (४) 
तप आराधना | प्रत्येक आराघनाको प्रारम्भसे लेकर ग्रस्त तककी उसकी 
अ्रवस्थावोंको संक्षिप्त करके देखा जावे तो ५-४ प्रकारोंमें बांध जा सकता 
है--(१) उद्योतन, (२) उद्यापन, (३) निवंहण, (४) साधन, (५) रिस्तरण। 
इस प्रकार भ्राराधना २० प्रकारोंसे वणितकी जा रही है। 


(१) दर्शनोद्योतत--दर्शन श्रर्थात्‌ सम्यक्त्वके दोषोंको दूर करना सो 
दर्शनोद्योतन है । वस्तुके स्वरूपमें शकका करना, भोगोंकी वाजछा करना, 
धर्मात्मावोंमें ग्लानि करना, कुतत्त्वोंकी अनुमोदनाका भाव श्रौना इत्यांदि दोप 
सम्पक्त्वके कहलाते हैं, इन्हे दृर करना सो दर्श्नोच्वतन है। सम्यवत्वके दोष 
दूर करनेका उपाय ज्ञानोपयोग है । | 


(२) दर्शनोच्ापत-- सम्यक्त्वके गुणोंसे बार बार परिणत होना अथवा 
सम्यक्त्वके गुणोकों वृद्धि होता सो दर्शनोद्यापन है। निःशद्धूला, निःकांक्षता 
निजु गुप्ता, प्रमूढता, उपगृहन, धर्मवात्सल्थ, स्थितिकरण, धर्मप्रभावता झ्रादि 
गुण सम्यवत्वके है, इनकी वृद्धि होना सो दर्शनोद्यापन है । 

३) दर्शननिवंहण--सम्यकत्व परिणामको मिराकुलतासे घारण करना, 
उपसर्ग व उपद्रव झ्ांनिपर भी सम्यवत्वसे च्युत नहीं होना तो दर्शननिर्वहण है। 

(४) दर्शनसाधनत--बार बार ज्ञानोपयोगके द्वारा सम्पकत्वभावकी साधना 
भ्रजीवन बनाये रहना सो दर्शनसाघन है। 

(५) दरशननिस्तरण--सम्यक्त्वकी निर्दोष ऐसी साधना होना कि अध्यकव 
में भी सम्यक्त्व साथ रहे, उसे दर्शननिस्तरण कहते हैं । 

(६) ज्ञानोद्योतत -संशय, विपयंय, अ्रनध्यवश्ताय, ज्ञानके श्राठ अ्रंगोंका 

5, न पालना आदि ज्ञानमल्रोको दूर करना सो ज्ञानोद्योतन है। 
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(७) शानोद्यापत - ज्ञानको उत्तपंता प्रकट करना भ्रथवा जञनिगुणकी वृद्धि 
करना सो ज्ञानोधापन है । 
(5) शाननिर्वदण--शावगुणको निराबुलनासे धारण करता; उपसर्ग, 
उपद्व झानेपर भो सम्बस्तानसे च्युत नहीं होता सो श्ञाननिवंहण है । 
(६) ज्ञानसाधन--बार बार ज्ञानभावनात सम्यस्थानकी साधना प्राजीवन 
बनाये रहना सो ज्ञानसाधन है । 
(१०) शाननिस्तरण--क्षानकी ऐसी निर्दोष साधना होना कि झागामी 
भवमें भी सम्फाशान साथ रहे, इस भ्राराधनाकों ज्ञाननिस्तरण मकहते हैं। 
((!) भारित्रोद्योतन--घारिप्रफी भावनामें तत्पर होकर घारिष्रके मल 
(प्विषित परिणाम) को दुर करना तो चारिभोद्योतन है । 
(१२) घारिभोद्यापन--धारित्र गुणकी वृद्धि करमा सो चारिषोद्यापन है। 
(१३) चारिप्रनियंहरा--चारित्रभावफी मिरावुलतासे धारण करना, 
उपसर्ग उपग्रय ध्रादि वाधायोके धानेपर भी चारित्रसे अ्युत नहीं होना सो 
'ारिपरनियंहण हैं । 
(१४) घारिप्रतापन--निजस्वभावोपयोग द्वारा प्राजन्म चारिय्की परिपूर्ण 
हृढ साधना करना चारिष्रत्ाधन है । 
(१५) चारिप्रतिस्तरण--चा रिभ्रकी हृह़ साधनाके बलसे चाशिग्रके संस्कार 
को प्रस्य भवमें भी पहैचाना सो चारिप्रनिस्तरण है ! ह 
(१६) तप-उद्योतत--प्रस॑यमादि तपोमलकों दूर करना सो तप-उच्योतन 
है । 
(१७) तप-उद्यापन-- तपएचरणमें उत्साह रतकर उसकी वृद्धि करता 
सो तप-उच्चापन है । 
(१६) तपोनिरवहण--तपद्चरणका किराकुलतासे धारण करना, उपय्र्गे 
उपह्य भ्रातिपर भी तपश्चरणसे च्युत नही होना तो तपोनियंहरा है। 
' (१६) वपसाधन--आजस्म तपकी निर्दोप साश्ना करने को तप:स्ाथन 
पहते हैं। 
(३०) क्ोनिश्तरण--तपदच रणकी निर्दोष, परिपूर्ण साधनाकरे बसे 


॥ 
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तपइचरणके पवित्र भावोंके संत्कारकों श्रन्यभवमें भी पहुंचा देवा सो 
तपोनित्तरण है । 

इस प्रकार दर्शय, ज्ञान, चारितर व तपकी आराधतनायें होती है। इन 
चारोंका संक्षेप कियां जावे तो आराधना दो ही है--(१) दर्शनाराधना, 
(२) चारितराराधना । दर्शताराघतामें तो ज्ञानाराघता गित हैं व चारित्रा- 
राधवामें तप-प्राराधना गभित है, क्योंकि ज्ञान व तप तो सामान्य होता है - 
अर्थात्‌ सम्यकत्व ने होनेपर भी ज्ञानभाव हो सकती है व चारित्र न होनेपर 
भी तपश्चरण हो सकता है, किन्तु सम्यक्त्वाराधना होनेपर ज्ञानाराधघना नियम 
से होती भौर चारित्राराधना होनेपर तप-प्राराधना नियमसे होती । ग्रृणस्थान 
व्यवस्थामें भी सम्यक्त्व व चारित्रका ही सहयोग है! 

आराधना ही कल्याणकी जननी है। विषयकषायोंमें रत जीवोका हित 
सम्पादन करनेमें कुशल आराधना ही है। अतः अनेक यत्नों करके एक 
स्वभावोपयोगके यत्नमें रहकर भिम्ेल आराधना व आऑराधनाका फल प्राप्त 
करना चाहिये । 





७४-परिणामशुद्धि 

शात्माके परिणामोंगें निर्मेलता होनेको परिणामशुद्धि कहते हैं । १रिणाम- 
शुद्धियाँ तो अंदाभेदसे भ्रसंख्य प्रकारोंमें है, किन्तु न अतिसंक्षेप न अतिविस्तार 
से देखो तो परिणामशुद्धिको इतने भागोंमे बांटे--(१) प्रतीति, (२) हृष्टि, 
(३) प्रभीक्ष्णहृष्टि, (४) अनुभूति, (५) अपूर्व श्रनुभूति, (६) श्रभेद अनुभूति, 
(७) निष्कषनिभूति, (८ भिष्कलड्डानुभूति, (६ स्वभावपरिणत्ति। 

(१) आात्मस्वभाव जैसा कि सहण स्वतःसिद्ध स्व॒लक्षरा मात्र है बैसी ही 
प्रतीति होनेको प्रतीतिनामक परिणामशुद्धि कहते है । 

(२) जो आात्मदेव प्रतीतिमें है उसकी शोर हृष्टि (लक्ष्य) करनेको हृष्टि 
परिषामशुद्धि कहते है। अशुद्धिस॑स्कारवश हृष्टिसे हटकर आत्ना फिर श्रन्य 
दिषयोंमें उपयुक्त हो जाता है तो उस श्रशुद्धोपयोग़्से हटकर फिर आत्मदेवकी 
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दृष्टि लग जोता है। इस तरह बार बार *न्‍्तर सहित इस जीवके श्रात्म- 
स्वभावकी शोर दृष्टि होती है। इसे कालेकदेशहध्टि कहते हैं । 

(३) अभीक्षण दृष्ठि मिरत्तर ग्रात्मदेवके लक्ष्यके बने रहनेको कहते है। 

: यह दृष्टि तभी संभव है जबकि इस हृष्टिके बाधक विकत्पोंके निमित्तभूत 
प्रारंभ परिग्रहका बिलकुल त्याग हो, वे कोई झारामका साधनका ग्रहण हो, 

>म. वस्त्र झादिका ग्रहण हो । 

, ड) जिस प्रात्मदेवफी प्रत्ीत्ति व दृष्टि हुई है उप्तीके भ्रनुभव बने रहनेको 
प्रनुभूतितामक परिणाम शुद्धि कहते हैं। यह दक्षा अप्रमत्त प्रवस्थामें होतो है। 
प्रव इसके वाद भी जितनी परिण/मशुड्िकी भूमिकायें हैं, उन सब प्रप्रमत्त 
ग्रवस्था है, विशिष्ट अग्रमत्त प्रवस्था है । 

(५) ऐसी विशिष्ट अनुभूति जो पहिले कभी नहीं हुई प्रथवा इसके साधन 
कालते पहिलेके साधनकालमें किसीके नहीं होती प्रथवा इसके साधनकालोंमें 

( भी विवक्षित कालसे पहिले किसीके नहीं हुई, उसे भ्रपूर्दानुभूति कहते हैं । 

है (६) जिम साधनामें समाव साधनक्षणोंमें वर्तमान योगियोके समन समान 
ही शुद्ध परिणाम होते हैं, ऐसी प्रनुभूतिको प्रभेदानुभूति कहते हैं। इसका 
कारण कपायोंकी प्रतिमन्दता है, जिससे सूक्ष्मलोभके भ्रतिरिक्त तारी कपायें 
क्षीण हो जाती हैं। 

(७) निष्कर्पानुभूति--उक्त प्रकारसे सारी'कपांये क्षोण होनेपर जो सूक्ष्म 
लोभ भ्रवशिष्ट रहां था, जिसकी कृष्टि (क्षण) होकर बृक्ष्मता हो गई थी, उस 
कपायके भी क्षयके हेतु जो भवुभूति होती है, उसे निष्कर्पानुभूतति कहते हैं । 

॥ (८) निष्कलदूनुभूति--जव इस भ्रन्तरात्मांपर रंच्र भी विभाव कत्झू 
नहीं रहता उप्त समय जो निष्कपाय स्वकी भनुभूति है, उसे निष्कालू।नुभूति 
कहते हैं । इसके प्रस्षादस पूर्ण स्वमावपरिणति होती है। 

(६). स्वभावपरिणति-- जहां क्षिसी भो प्रकारकों कपायादि कान्िमा तो 
है हो नहीं औौर स्वभावका पूर्णाविकास हो गया भर्थात्‌ सर्चेज्ञता, स्वेदशिता, 
प्रतन्तानस्दमयता, अ्नन्तशक्तिमत्ता प्रकट हो' चुकी, ऐसी निस्तरज्भ, स्वच्छ 
परिणतिको स्वभावपरिणत्ति कहते हैं। यह परिणति परमात्म-प्रवस्थाकी है। 


२४८६ ] भागवत घर्मे 


प्रत् स्वरूप परिणति अनन्तकाल तक रहेगी | इस स्वरूप परिणतिके पद्चात 
परिणामशुद्धिकोी वृद्धिका कोई कार्य नही रहा । 





७४-समाधि 


जहां श्राधियां श्र्थात्‌ मानसिक कल्पनाये भी सम अ्रथवा ज्ञान्त हो 
जातो हैं उस स्थितिको समाधि कहते हैं। पमाधिसे मोक्ष होता है, परम अ्रांनन्‍्द 
प्रकट होता है। अतः योगकी पूर्णता समाधिस्रे होती है। कल्याणके प्र्थ॑ 
समाधि अत्यन्त आवश्वय है । यह समाधि किन भावोंसे प्रकट होती है भ्रौर 
किन भावोंमें सम्पूर्ण होती है उत्त भावोंक्री गणना नहीं हो सकती । भ्रतः उन 
भावोंको संक्षेपरें संक्षिप्त करके क्रमशः देखा जा रहा है-- 

(१) अस्माधि भ्र्यात्‌ अ्रध्यवत्तान भाव (मोहरागद्रेष) निज व परके 
प्रविवेकके प्रकट होता है। अ्रसमाधिभावकों दूर किये बिना सम्राधिभावका 
लाभ प्रसंभव है। अतः घसमाधिमावकी दूर करनेके लिये सर्वप्रथम विवेक 
ख्यातिकी प्रावश्यकता है। यह संसार पुरण और प्रकृतिके मेलका है। यद्यवि 
पुरुष और प्रकृति भिन्‍न भिल्‍मे पदार्थ है। पुरुष तो चेतन है व प्रक्षति अ्रचेतन 
है तथापि इनका अनादिपरम्परागत सम्बन्ध वे निमित्तन॑मित्तिक भाव इस 
इन्द्रजानको बनाये हुए है । जब ही इस पुरुष तत्तत व प्रकृति तत्वकी भिन्‍्तता 
व स्वतन्त्रताका विवेक व परिचय हो जाता है तब ही यह अभ्रतमाधिभाव 
हट जाता है। इस लिये समाधिके अर्थ सर्व प्रथम पुरुष (झात्मा) का व 
प्रकृति (कर्म तथा कर्म उपाधिवश प्रकट होनेवाली राग्रादि तरज्ों) का 
यथार्थज्ञान करके भेदविज्ञान प्रकट कर लेना चांहिये। (इनका स्वरूप समभमे 
के लिये इस पुस्तकमें लिखे हुए ग्रात्मस्वरूप, कम सिद्धान्त ब्रादि अधिकारोंको 
विशेष कर पढ़ना चाहिये । चेतन श्र प्रकृति भिन्‍त्र भिन्न हैं श्रथवा प्रकृति 
अर्थ परिणति करें तब चेतनकी प्रकृति (परिणति) चेतनमें है श्लोर अचेतनकी 
प्रकृति अचेतनमें है। इस प्रकांरके विवेकसे भ्रध्यवक्ञात (असमाधि) नहीं 
हे रहती । 
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(२) चिदह्य पर प्रकृतिके विवेकके पश्चात्‌ चैतत्यमात्र ख़कों प्रात्मा- 
रुपसे देखना-प्रह विदस्मि भ्रहूं श्रह्मास्मि, इस भावनामें जब साधक परोपयोगसे 
हंटकर मात्र तिजब्रह्ममें उपयुन्त होता है तब परम आावरदक्षी वृद्धि होने 
लगती है। 

(३) भें ब्रह्मके भ्नुभवसे इन्द्रियसुक्ष जो वास्तवमें क्लेशरूप हैं, सब छूट 
जाते हैं भौर सहज ग्ानन्द प्रकट हौने लगता है । 

(४) इस सहज भावन्दके भ्रनुभवक प्रतापत्ते पहिले अ्रहं ब्रह्मास्मिका भाव 
था, यह विकार भी मिट जाता है। यहाँ तो स्वरुपमें श्राप ही ग्राप श्राप करि 
स्वसवेदित हो रहा है, प्रत्मिका भाव भी दूर हो जांता है । 

(१) भव आत्मसंवेदनके प्रसादसे परमैं श्रात्मबुद्धि तो हो ही गई थी, 
यहां उपयोग ग्रात्मस्वरूपमें ही लोन हो गया। जब तक 8पयोग स्वरूप 
में से वहीं तिकसता तब तक लयसमाधि रहती है। यद्यपि अ्रभी पृणंतया 
समाधि गही है, इसी कारण यह साधक पुनः सम्यक्‌ विचार व भावनामें लग 
ध्याता है तथापि यहु लयसमाधि केवलज्ञानकों साक्षात् साधिका समाधिकी 
जांतिकी है। 

: (६) यह साधक पुनः प्रखंड, ध्रूव चैतन्यस्वभावमें दर्शण करता है। भ्रहो, 
बेतनाका प्रकाश ग्रतन्त है, प्रापके भावका आप ही पश्राधार है, यह भापकी 
परिणति शापको सौंप कर भ्रापकी परिणतति हारा प्रापको साध रहा है, भाप 
ही कर्ता व प्रापही कर्म है तथापि श्राप ध्रुव भ्रपरिणमी है। इस अभेद खके 
उपयोगसे वयानकी स्थिरतामे प्रानन्द वढ़ रहा है । 

(७) यह साधक प्रव अभेदरपर्शी भेदहष्टि द्वारसे श्रात्मवेभवकों देख 
रहा है। श्रहो ज्ञान दर्शकों जान रहा है, दर्शव जानकी देख रहा है, प्रत्येक 
गुण प्रत्येक युथोमें प्रयुक्त हो रहा है प्रथवा परिणामिक भावके कारण मूलतः 
प्रपरिणामी होकर भी माप्र परिणम ही दो रहा है। भ्रहो, यह प्रभेद द्रव्य, 
यह पभेद स्वभाव, यह अ्भेद परिणशमत । 

(८) यह साधक कभी प्रपनी परिशतित्वरूपमें लीम कर रहां है, कभो 
द्रव्यस्वरुपकों देख रहा है, कभी द्रब्यसे ग्रुखमें उपयुक्त हो रहा है, गुणासे 
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पर्यायकी श्रोर भ्रा रहा है, पुतः ग्रुणकी शोर, द्रव्यकी भ्रोर जाकर प्रभेदस्व- 
भाषमें उपयोगी हो रहा है। इस तरह स्वरूपाचरणमें श्राकर परम झावन्दको 
पारहाहै। 

(६) यह साधक अब ज्ञान द्वारा निजस्वरूपकों जानकर जञानानन्दका 
प्रनुभव कर रहा है, दर्शन द्वारा निजस्वरूपको देखकर दर्शनाननन्‍्दका अनुभव 
कर रहा है, मिजस्वरूपमें परिणमकर चारित्रानन्दका श्रतुभव कर रहा है 
अथवा आप ही आपको वेद कर सहुज भ्रानन्दका प्रनुभव कर रहा हैं। 

(१०) अब यह साधक झनुपम श्रानन्दोंसे तृप्त होकर अभेद निएचल 
चैतस्यस्वरूपमें लोन हो रहा है। शव कोई विकल्प व वितकंकी तरज्ध नहीं 
रही । ह 

(११) यह साधक प्रव पूर्ण निविकल्प समाधिकों प्राप्त हो गया भर 
अन्न पूर्ण निर्वीचार समाधिकों प्राप्त हो गया। यहां भ्रधुद्धियत भी सूक्ष्म 
ज्ञेय परिवर्तत भी नहीं है-। यह पूर्ण निर्वोाचार समाधि श्रव केवल्य पद 
(सर्वेज्ञता) प्रकट करके हो विलीन होचेगी । 

(१२) इस प्रकार समाधिवलसे यह साधक श्रव साधु अवस्थासे परमार 
अवस्थामें आगया । तीन लोक तीनकालके समस्त ज्ञय सहज ही भप्तकने 
लगे । साथ ही इस संबंज्ञानने भ्रवत्त सहज आ्रानन्दका भी अनुभव किया । 

दुःखका समूल उन्मुलन करनेवाली समाधि ही योगियोंको प्रिय है। 


अन्‍नीनननओीीििखनऋ+ 


७६-निर्वि कल्प समाधि 


जिस ग्रवस्थामें न तो किसी पर पदार्थका विकल्प है भौर.व एकक्षेत्रा- 
चगाह तथा निमित्तमित्तिक सम्बन्धको प्राप्त कर्म नोकमंका विकल्प है, 
ते औपाधिक जीवभावोंका विकल्प है, न श्पूर्ण अथवा पूर्ण ग्रुणपर्यायोंका 
विकल्य है और न विज शक्तियोंका विकल्‍प है। ऐसी निस्तरज्भ भ्रश्नेदग्राहक 
उपयोगकी स्थितिको तिविकल्प समाधि.कहते हैं। 

निविकल्प सम्राधिकी साधनाके लिये श्रवेकों लोग अनेक उपाय करते 
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: हैं, किन्तु उनमेंसे अनेक उपाय तो मिथ्या हो जाते हैं व अनेकों उपाय, घनुकूल 
बाह्य साधसंगात्र होते हैं। वास्तवमें तो विकल्प द्वारा निविंकल्प समाध्रि 
प्राप्त नही होती । फिर भी एकत्व दृष्टि निविकल्प समाधिका प्रंशस्त उपाय 
हैं। इसका कारण यह कि निविकतप समाधि भी एकत्व रूप है और यहां 
दृष्ठि भी एकत्वकी की जा रही है । 

निविकल्प समाधि मिविकल्पस्वकूपकी भावनापर अ्रवलमम्बित है। वस्तुतः 
वस्तुस्वरूप निविकत्प है, प्रात्मस्वरूप॑ नि्विकल्प है। श्रात्मस्वरूपकी यथार्थ 
भावना निविकल्प सम्ाधिकी प्रयोजिका है। मैं शुद्ध चैतन्यमात्र हे, परिपूर्ण हूं 
प्रसेण्ड हैं, सनातन हूं, शाइवत हुँ--इप प्रकारकों अभेदस्वरुप भावता ज्यों ज्यों 
नि्विकल्पताकों लिये होतो है त्यों त्योँ निविकल्प सम्ाधिके प्तमीप श्रा जाता 
है। 
धर्र,र भिन्‍न है, जीव भिन्‍न है। समाधिभाव जीवका परिणमन्र है; देहका 
2 है। प्रतः देहकी किसी वृत्तिसे समाधिभाव नहीं होता, झ्ात्माकी श्रात्म- 
'बैत्तिसे ही स्माधिभाव होता है। हां यह बात संभत्र है कि देहकी मिश्चलता 
से विचार निशचल होने लगते हैं प्रो इसमें निमित्तनेमित्तक सम्बन्ध जावता 
तथा वहु भी संभावित जातनां। देहकी निश्चलता होगेपर विचार भी 
'पिकचल हो सकता है, ऐतता इस कारण है कि इस बन्धनावस्थामें ज्ञान इच्धियज 
व पनिन्द्रियण है। इन्द्रियां भी देहका श्रद्ध हैं प्रो इच्द्रियोंके अथवा देहके 
निएचल होनेपर ज्ञान भी समुचित निशचल हो जाता है। इस कारण प्राणाया-. 

(मादिक समाधिमें परम्परा कारण हो सकते हैं, परन्तु तत्त्वज्ञानके श्रभावमें 

| सहकारी भी किसो रूपते नहीं हो सकते । तिविकल्प समाधिका तत्त्वज्ञानसे 
से ही प्रविवाभाव है| 

.' अतः निविकत्प समाधिके इच्छुक पुरुषोंकों तत्तजानके प्रभ्यासमें यलशीन 
होना चाहिये । तत्त्वज्ञान होनेपर जब ऐसी स्थिति हो जायंगी कि प्रत्येक 
इच्छाप्ते प्ररुचि होने लगे तव निधिकल्पसमाधिकी पात्रता श्रा जाती है। 
* निविकल्प समाधि कितने: हो दजोंगें होती है। तत्वश्ञान होनेपर पर- 
पदार्थके स्वामित्व, करतृ वन्य वे भोकतृत्तका विकल्प नेहों रहतो, इन मिध्या 
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विकल्पोंका अभाव होनेसे, प्रन्य तत्तज्ञानके अविरोधक् विकल्प होनेपर भी 
निविकल्प समाधि कहलाती है। यह प्रायमिक्त समाधि है। इसके परचातु 
देशविरति होनेपर अन्य विकल्पोंमें भी हीनतः हो जाती है, वह भी निविकल्प 
समाधि कहलाती है। इसके पश्चात्‌ सकलविरति होने पर विकल्पोकी 
अतिहीनता हो जाती है, वह भी नि्रिकल्तसमाधिभाव कहलाता हैं। इनके 
पदोमे स्वानुभवके होनेके समय तिविकल्पताकी विशेषता होती हैँ, वह भी. 
निविकल्प समाधि कहलाहो है। इन सबसे श्रेष्ठ प्रमादरद्वित अवस्थामें सहज 
निविकत्प समाधि होती है । यह निर्विकल्प समाधि इस प्रकरणमे लक्षित है। 

निविकल्प समाधिते जन्म-जन्मान्तरके कर्म कट जाते है श्रोर सहजचिज्ज्यो- 
तिरुप परमात्मतत्त्वके अनुपम दर्शन होते हैं । 


न्‍अपननननीन वन पनननीननन+_नम- मन. 


७७-समाधिमरण 

समता भावसहित मन्णकों समाधिमरण कहते हैं। मरण झायुके क्षयकों" 
कहते हैं । वास्तवमें तो प्रतिसमय यहां भावुका क्षय हो रहा है; इस जीवनमें 
भी प्रतिसमय मवीद आयुकर्मनिपेकोंका उदय आता है और अगले क्षणमें वह 
नहीं रहता है; म्तः प्रतिचमय मरण हो रहा है। इसे घिद्धान्तमे श्रवीचिमरण 
के नामसे कहा है । इसी कारण जो भव्यात्मा प्रतिसमय स्रमता परिणाम रखेंते 
हैं, वे प्रतिसमय सम्राधिम रखके वास्तविक लाभक्षो प्राप्त करते रहते हैं। पिर 
भी कड्भुवमरणकी बड़ी विज्ञेपता है, क्योंकि मरते समय जैसा भाव होता है 
वैत्ती गति प्राप्त होती है। * 

मरण १७ भ्रकारका होता है--(१) आवीचिमर्ण, (२) तद्भवमरण, 
(३) अवधिमरण, (४) झ्ाद्वत्तमरण, (५) वालमरण, (६) पडितमरण, 
(७) अवउत्न मस्ण, (८) बालपंडितमरण, ६) सच्चल्यमरण, (१०) बलाका- 
मरख, ११) वशातंगरण, (१२) दिप्पाखसमरणा, (१३) गुद्धपृष्ठमरण, (१४) 
भक्तप्रत्याह्यान मरण, (१५) इंगिनी सरण, (१६॥ प्राथेपपमतमरण, (१७) 

» केवलिमरणा (पंडितिपंडितमरण) । 
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(१) आवीचिमरण--जैसे प्षमुद्रमें निरत्तर लहरें उठती रहती हैं, इसी 
प्रकार प्रतिसमय प्रायुक्मंका नवीन नवीन चिपक उदयमें श्राता रहता है। वह 
उदयमें प्राकर व्ण्यको प्राप्त होता है। इस प्रकार एक ही भवमें प्रतिसमय 
प्रावीविमरण होता है। मह मरण सामान्य है भ्र्थात्‌ श्रावीनिमरण प्रमाधि- 


.. सहित भी हो सकता है धौर समाधिरहित भी हो सकता है। 


(२) तडद्भवम रण--पूर्ष भत्का चाश् होकर उत्तरमव्ी प्राप्ति होता सो 
तड्भवमरण है। यह मरण भी सामान्य है भ्र्थाव्‌ समाधिसहित भी हो सकता 
प्रौर पमाधिरहित भी हो सकता है 

(३) अ्रवधिमरण--जी प्राणी जिस प्रकार॒का मरण करता है, वैसा ही 
मरण प्रथवा कुछ वैत्ता ही (सह) भरण प्रागे करेगा, ऐसे वन्धवासे मरणकों 
प्रवधिमरण कहते है। यह भी सामान्य मरण है। 

(४) प्राइन्तमरण--वर्ततमानमें जीव जैत्ता मरण करता है वैसा प्र्थाव 
संहृशमरण उसका श्रागे न होगा, ऐसे नियम वाले मरणको भ्राद्यन्तमरण कहते 

। यह मरण प्रवधिमरण॒का विपक्षभूत है । 

(५) वालमरण--प्रज्ञानी प्र्थात्‌ सम्पक्त्वरहित जीवके मरणकों गल 
मरण कहते हैं। इस संत्तारी प्राणीने श्रनन्तों बालमरण किये हैं, इससे कोई 
प्िद्धि नहीं है प्रत्युत संत्तारपरिवद्ध त ही है। यह मरण समाधिरहित ही 
होता है । 

भेद पभेदोंफी पद्धतिमें चारिषरहित सम्यर्हष्टके मरणकों बालमरण कह 
दें तो मिथ्याहष्टिके मरणकी वालवालमरण कहना चाहिये । 

(६) चारिव्रसनहित मम्मस्हष्टि मुनिके मरणकी पंडितमरण कहते हैं। यह 
मरण समाधिसहित ही होता है 

(७) ब्रवसन्त मरण-- रज्त्रवधारियोंका संघ जिसने छोड़ दिया है, ऐसे 
स्वच्छन्द भ्रासक्त मुनियोंकों भ्रव्तन्त कहते हैं, उनके मरणकों अवसल्भमरण 
कहते हैं। यह मरण समाधिरहित होता है । 

- () वालपंडितमरण--सम्यग्हष्टि संय्मासंयमी श्रत्तरात्मावोंके मरणको 
बांलपंडितमरण कहते हैं। यह मरण पमाधिसहित ही होता है । 
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(६) सशल्यमरण--मायाचार, मिथ्याभाव व निदान परिणामस्रहित मरण 
होनेको सशल्यमरण कहते हैं । यह मरणसमाधि रहित पुरुषके होता है । 

(१०) बन्ञाकामरण- देववंदना व नित्यनैमित्तिकक्रियामें आालसी, विनय 
व वेयावृत्यादि कार्यमें श्रादरभाव न रखनेवाले, ब्रतादिके पालनमें शक्ति छुपाने 
वाले, ध्यान नमस्कारादि कर्तंव्योमें उपयोग न लगनेसे उनसे दूर रहतेवाले 
पुरुषोंके मरशको बलाकामरण कहते है। यह मरणा भी सामान्य है क्योंकि _ 
यह कशी ज्ञानीके भी हो सकता है। 

(११) वश्ातंमरण--इन्द्रियविषयोंके वश होकर, वेदताके वश होकर, 
कपायके वश होकर रौद्रध्यानमें मरण करनेको वशार्तमरणा कहते हैं। यह मरण 
भी कदाचितु, सम्यर्हष्टि व श्रावकके भी हो सकता है, किन्तु वह बालपंडित 


मरणं कहलावेगा । है 
(१२) विष्पाणसमरण--उपसर्ग उपद्रव सहनेमें भ्रसमर्थ होनेपर, चारितरमें 


दोष भानेपर संविर्त होता हुआ, पापसे डरता हुआ श्रन्तमें धैर्यधारण करके 
विशुद्ध होता हुआ श्रालोचना करके १रमेष्ठिस्मरण कर जो मरण होता है, उसे 
विप्राणसमरणा कहते हैं । 

(१३) गृद्पृष्ठमरण--उपस्तग उपद्रव ने सहे जानेसे अथवा दु ।चारके 
पछतापै इत्यादि कारणोंसे शस्त्रग्रहणासे मरना सो ग्रुद्धपृष्ठमरण है । 

(१४) भतक्तप्रत्यात्यानमरण--यथाक्रमसे था श्रचानक मरणकाल श्राया हो 
तो तभी चार प्रकारके ग्राहरका त्याग करके व कषायोंका त्याग करके समाधि 
पूर्वक मरण करना सो भत्तप्रत्यास्यान मरण कहते हैँ। इसमें साधक स्वतः 


भी शुश्र पा करता है भ्रन्यसे सी करा लेता है । 
(१५) इंगिनीम रण-- पूर्ववत्‌ भक्तका व कषायका त्याग करता और 


स्वयं तो शुश्रूषा कर लेना, किन्तु दूसरेसे शुअ्रषा नहीं कराना सो इंगिनी 


मरशण है। 
(१६) प्रायोपगमनमरण-- भक्त प्रत्यास्यानमरणकी भांति भक्त (प्राहार) 


का व कपायका त्याग करवा तथा शुक्नू घा स्वयं भी ते करना और न दूसरेसे 
कराना, इस पद्धतिके मरणकों प्रायोपपमससरण करते है। 
(१७) केवलिमरण--अयोगकेवली गुर॒स्थानके अन्तमें प्रायुक्षय होकर 
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निर्वाण हो जानेको क्रेवलिमरण प्रथवा पंडितपंडितमरण कहते हैं। इसको हो 
मोक्ष हो जाना कहते है । 

' इक्त १७ प्रकारके मरणोमें किसमें समाधि है किसमें नहों है, यह अच्छी 
तरह विदित हो सकता है। प्रव इन १७ प्रकारके मरणोंकों समाधिमरणके 
प्रयोजतको रखकर संक्षेप करते हैं। इनका संक्षेप करने पर ये मरण ६ प्रवार 
के जाने जाते हैं“(१) वालवालमरण, २) वालमरण, (४३) वालपंडितमरण, 
(४) पडितमर्ण, (५) पढितपंडितमरण । 

(१) वालवालमरण--मिथ्यादृष्टि जोवके मरणकों वालवालमरण कहते हैं । 
(९) बालमरण-संयमरहित प्म्यग्हष्टि (अविरतसम्यस्हष्टि) जीवके 
मरणको बालमरण कहते हैं । 
(३) बालपंडितमरण- संयमासंयमी श्रावक्र सम्यन्धष्टके मरणको 
वालपंड्तिमरण कहते हैं । 
ख,.._ (४) पडितमरण--सम्पस्दष्टि संयमी मुनिके मरणकों पंडितमरण 
"हो हैं 
, (५) पंडितपंड्ितिमरण --निर्वाण हो जानेको पंडितपंडितमरण कहते हैं! 
समाधिमरण एक ग्रलौकिक वैभव है। इसको महोत्सव बताया गया है । 
प्रतैकों मुनिराजोंने धोर उपसर्ग व परोपेह प्रानेपर भी समतां परिणाम नहीं 
छोड़ा ! इसके फतमें अनेकोंने तिर्वाण प्राप्त किया श्र प्रनेकों स्वार्धतिद्धि 
श्रादि उत्तम भवोमें उत्पन्त हुए, घहांसे व्युत होकर यधाशोप्न निर्वाण प्राप्त 
करेंगे । 
ही इस संप्तारी प्राणीने अनन्‍्तों मरण किये, परल्तु यदि कभी समाधिमरण 
"किया होता तो भ्रत्पंभवोंमें ही मुक्ति प्राप्त कर लो जाती । यह इण्ट मित्र 
वस्धुवोंका समागम जीवके मोह रागादिका ही हेतु हो सकता है। श्रात्महित 
तो मात्र प्रात्मस्वरूपनी हृष्टिसि होता है । | 
परवश होकर तो प्नेको प्रकारकी मैदनायें सहनों पड़ती! नरकोंमें घोर 
दुःख सहे जाते हैं। पशुवोंके दुःख तो सामने भी कुछ कुछ विदित हो रहे है। 
कीट पतंगोंकी तो दशा ही दयनीय है। एकेलियोंके ढुःखोंको तो वे ही जानते 
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हैं, अपवक्ो तो प्रमुमान ही प्रमाण है। अनेकों क्लेश यह जीव सहता है। 
यदि स्ववश होकर समतासे क्लेश सह लिया जावे तो तदाके लिये क्लेश दूर 
हो जायेंगे । 

समाधिभरणका भ्रति विश्येष महत्त्व है। बड़े बड़े योगी अनेकों योगियों 
के तत्वावधानसे समाधिमरण करते हैं। एक साधकके समाधिमरणमें ४५ 
सुनि भी विभिन्‍न सेवाश्रों द्वारा व्यावृत रहते हैं । 

समाधिमरणके लिये तैयारो जोवनमें ही बहुत पहिले से की जाती है, 
१२ वर्ष पहिलेसे भी की जाती है श्र अ्रचानक मरणकाल भ्रावे तो भ्रन्तिम 
अन्तमु हुत॑ में भी की जा सकती है। 

इस साधकका उपयोग विशुद्ध रहे एतदर्थ निम्बद्धित भावतावों का 
सहारा लेना घाहिये । 

(१) प्रवित्या, श्रशरण, संसार, एकत्व, प्रम्यत्व, अशुचि, आाख़व, संवर, 
निर्जुरा, लोक, बोधिदुलंभ, धर्मस्वहूप-इन १२ भावनाश्रोंकी भावना करता 
चाहिये । 

(२) नरक, पशु, भ्रभानुष आादिके तो घोर दुःख हैं,मेरेको तो दुःख ही 
क्या हैं ? ऐसप्ती तुलना करके प्राप्त सकटोंसे उपयोग हटा लेना चाहिये । 

(३) कितने ही ऋषिणेंको पहने खा लिया, गीबड़ोंने चौंट लिया, बैरियोंने 
छेद दिया इत्यादि अ्रवेक्षों उपसर्ग सहे, परन्तु घीरता चही त्यागी, समाधिमरण 
ही किया ।प्रव तो तुम्हारे (हमारे) दुःख ही कया हैं, ऐसा विचार करके वर्तमान 
क्लेशसे भ्रपता उपयोग हटा लेना चाहिये। 

(४) इष्ट मिन्र, बच्चुरों इत्यादिका समागम, सह पतत वे संसार , 
परिभ्रभशाका ही कारण है, ऐसा जानकर वर्तमान संयोगसे उपेक्षा कर लेना 
चाहिये । 

(५) मैं समस्त चेतन (अन्य चेतन) व अचेतन पदाथोंसे अत्यन्त भिन्‍्न 
है, ऐशा निज तत्त्वको शुद्ध देखता चाहिये । 

(६) विभावोंके श्रोपाधिक व प्रश्नूव होनेके कारण व सामान्य था 
स्वभावपर्यायके क्षणिक होनेके कारण में अ्रव तत्व समस्त पर्यायोसे परे 


च्् 
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त्रिकाल स्थिर है, ऐसा शुद्ध निज तत्त्वको देखना चाहिये । 
, (७)मैं एक सामान्य चेतन द्रव्य हूँ, समस्त चैतमोंका जो स्वरूप है, वही 
मेरा हैं, भरत: मैं कुछ भी विलक्षण व विशेष नहीं हूं, सर्वत्ामान्य हैँ, ताम 
: रहित हूं, ऐसा व्यापकस्वरुप देखकर श्रति शुद्ध चंतन्यमात्र श्रनुभव रह 
जाना चाहिये ।; 
समाधिमरणंको ही सर्वोपरि महिमा है। इसका दिदर्शन नित्य नैमित्तिक 
क्रियाओोंमें मिलता है। प्रत्येक भक्तिमें आदि अन्तमें समादिमरण में भवदु, सम्म 
समांदिमरणं इत्यादि शब्दोंसे समाधिमरणकी भावनाकी जाती है। 
सम्भ॑ समादिमरणं जिणगुणसंपत्ति होउ मज्क । 





७८-परलोक 


एक आायुके समाप्त होगेके बाद दूधरी श्रायुके उदयको परलोक कहते 

हूँ। जैसे कोई हाथी है, वह मरनेके बाद मनुष्य बनना है तो हाथीकी प्रायु 

समाप्त होते ही मनुष्यकी प्रायुका उदय उसके हो जायगा अर्थात्‌ जो मनु 

ध्यायुके उदयका पहिला समय है वही हाथीकी प्राथु (तियंञ्चायु) के समाप्त 

होनेका समय है। यह मनुष्य तभीसे कहलाने लगेगा जबसे मनुष्याथुका 

उदय हो गया, चाहे वह मनुष्यशरीरमें जन्मस्थानमैं कुछ समय वाद पहुंचे या 

उसो समय पहुंचे। मरणके बाद जन्मस्थनमेंपहुंचनेके लिये ्रधिकसे प्रधिक वीचपें 

३ समय लगते हैं, कमसे कम २ भी लगते, एक भी लगता, नहीं भी लगता। 

ह यह समय बहुत ही कम क्षण है। एक बार आ्रांस की पलक गिरनेमें अंसस्मात 

समय लगते हैं, उतमें से एक समयको विचार लिया जाय कि कितना होता 
है ? इससे कोई कम काल नहीं है। 

* ” यह लोकोंमें स्वाथंवद्य कुछ लोगोंने अम फरंलाया है कि “मनुष्य मरके 

कई दिलों तक जन्म पानेके लिये भटकता तड़फता रहता है, किन्तु उसके नाम 

: पर भोज कंरानेसे व गाय, सुबरण, धन प्रादि का दान देनेसे वह जल्दी ठिकाने 

लगता.है”” । जिम क्षणमें पहिली प्रायु नहीं रही, उस्ती क्षणमें दूसरी श्रायु हो 
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जाती है। यह जीव अपने किये हुए शुभ धशुभभावोंके प्रनुत्तार दूसरी गतिको 
प्राप्त करता है। मरणके बाद या उसके जीवनमें भी उसके नामपर कोई 
कुछ दान करता रहे, इससे उसे पुण्य नहीं हो जाता । पुष्यका होना तो प्रपने 
अपमे शुभ परिणामपर निर्भर है। 

भरणके बाद यदि वह जीव एक ही समयमें जन्मस्थानपर पहुंच जाता 
है तो मरशस्थान व जन्मस्थानके बीचके मार्गमें उसे कीई प्राकार नहीं रखना - 
पड़ता । यदि बीचमें एक समय लगता है भर्थात्‌ दू।रें समयरमें जन्मस्थानपर 
पहुँचता है तो जिस भवका मरण हुआ है उस भवका प्राकार जीवका रास्तेमें 
होता है, किन्तु नाम उसका श्रगले भवका ही होता है भर्थात्‌ जिस भवमें जन्म 
हो रहा है, उस भवका नाम उदय रहता है। यदि किसीकों मरणके वाद 
जन्मस्थानपर पहुंचनेमें वीचमें २ समय लगते हैँ. श्र्थात्‌ तीयरे समयमें जन्म- 
स्थनपर पहुँचत है तो चह विग्वह॒मार्गयम २ समय तक पृर्व॑देहाकारमें रहता 
है, तीन समय लगनेपर ३ समय पूर्वररेहाकार रहता है। विग्रहमार्गमें १,२ 
वा ३ समय लगनेका कारण यह है कि सरणके बाद जोवकी गति सीधी) ; 
होती है भ्र्थात्‌ पूर्वसे पश्चिम, पश्चिमसे पूर्ण, दक्षिणसे उत्तर, उत्तरसे दक्षिण, 
ऊपर नीचे, नीचेसे ऊपर-इस तरह स्रोधी दिश्ञावोंमें जाता है, किन्तु यदि 
क्रिद्वीक़ा जन्मस्थान सीधमें नहीं पड़ैता तो सीधा चलकर मुड़कर फ़िर सीधा 
जाता है। इस तरह लोकके किसी भी स्थानसे किसी भी स्थान तक पहुंचनेमें 
अधिकसे भ्रधिक ३े मोड़ हो सकती हैं। जितनी मोड़ लगें उतने ही समय 
उस वीचमें लगते हैं ! 


इस अ्रधिकारके बाद निर्वाहनाभक अधिकार आवेगा। परलोक थ 
तिर्वाणमें यहु॒ अन्तर है कि परलोक तो नवीन जन्मघारण करके नवीनभवर्मे 
रहनेको कहते हैं शौर निर्वाण जन्म व भवसे अत्यन्त रहित होनेको कहते हैं । 
आयुक्ते क्षके वाद नवीन जन्म नहीं हो, उसे निर्वाण कहते हैं व आयुके 
क्षयके बाद नवीन जन्म हो उसे परलोक कहते हैं । 

, जिन भव्यजीवोंने बोधि, आराधना, समाधि वे समाधिमरण किया 
उनका परलोक देवगति है। यदि देवोंने श्रपनी शक्ति माफिक समाधि व 
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तमाधिमरण किया तो उनका परलोक मभलुष्यग्रत्ति है । यदि नारकियोंने 
. परमाधित्र सप्ताधिमरण किया तो उनका परलोक भी मनुष्य समाधिमरण 
करके भी वरकगंति वे तिय॑झचर्गातर्में उत्पन्न हो जाता है तथा भनुष्यके 
दाद भो मनुप्यगतिमें उत्पन्न हो जाता है। वह परिस्थिति बह है कि किसी 
मनुष्यने पहिले नरकायु वांधी या तिर्यव्चायु बांधी था मनुष्यायु वांधी, इसके 
, भ्नस्तर कभी उतने द्वायिक सम्यवत्व उत्पन्न किया हो वह पहिले बांधी 
हुई भायुके कारण मरकर नरफगतिं, तिर्यथवगति व॑मनुष्यगतिमें जन्म लेगा, 
किस्त ऐआ जीव पहले तरकका ही नारकी, भोगभूमिमें पल्चेर्द्रिय पुरुषवेदी 
तिर्यञ्च व भोगभूमिका पुरुषवेदी मनुष्य होगा | वह पहिले नरकरे भीचे नहीं 
उत्पन्त होगा । भोगभूमिके पंश्चेन्द्रिय पुरुपचेदी तियंस्यके सिवाय श्रन्य किसी 
भे ति्यश्चममें उत्पत्त कहीं होगा भौर भोगभूमिके पुरुषेदी मनुष्यके सिवाय 
प्रत्य किसी भी ममुष्यदेहमें उत्पत्न नह्दीं होगा । 
आत्मा तो प्रात्मस्वरुप है, वहु प्ज, भ्रमर है। प्रात्मा ने उत्पन्न होता 
है पौर न मरता है, फिन्तु देह बदलनेकों मरण प्रोर जन्म कहते हैं। प्रतः 
'निश्यपसे देखा गाय तो श्रात््माके लिये श्रात्मा ही लोफ है व भ्ात्मा ही 
परत्ोक है | चंतन्यस्थरुप यहां है चंतन्यस्वरृप ही वहाँ है। इसी चैतन्यमें 
जैतस्यके परिणमन यहां होते है, इसी चंतन्यमें चंतन्यके परिशमन वहां होते 
है। जिस पन्तरात्माकी हष्टमें यह निज चंतम्यस्वरूप है, उसके लिये इस 
लोक परलोगाका फोई भेद नहीं है। वह सर्नम्रज्ञाता है, सुद्दी है । 
कुछ लोगोंकी यह धारणा होती है कि यमराज व उसके सिपाही भयंकर 
। झूप रखकर जान लेने श्राते हैं भौर जान लेकर भगवाबके सामने पेश करते 
हैं। बहांके न्याग्रके बाद वे यमराज नरक या स्वर्ग वगरहमें भेज देते हैं। कुछ 
मरतेवाले लोग ऐसा वकते भी है कि यह जान लेने भाया, बचावो, मुझे 
यमराज दीखते हूँ इत्यादि | इपत बकवाद के सुनमेसे लोगोंकी उक्त घारणा 
श्रौर पुष्ट हो जाती है। ऐसी ही धारणावालोंको अ्रपनी कत्पनाके भ्नुतार वह 
, लिप्न समभमें श्राता है व वकते हैं। वस्तुतः यमराज कोई नहीं है, जो जीवोंका 
प्राण हरे। वह तो आराधुका क्षय है जो प्राणके वियोवका कारण है। स्वर्ग, नरक 
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भी भेजनेवाला श्र कोई नहीं है। अपने परिणाम हीं स्वर्य या नरकमें जाने 
की तैयारी कर देते हैं। किसी और भगवादुके सामने न्याय होता है। इसका 


मतलब यह है कि प्रत्येक जीव भगवत्त्वरूप है।इस भगवान्‌ आत्माके समझे 


न्याय होता ही है ठथा जो अद्चेपषकर्म मलमुक्त भगवाद्‌ हैं, उनके ज्ञानमें सारा 
पदाय भालकठा है सो इस्ो हुपनें सबका न्याय है । े 

कुछ लोग झज्भुर करते हैं कि परलोक है या नहीं। इस उस्वन्धमें एक 
बांत् ही स्पष्ट न्याव दे देतो है कि जो पदार्थ सत्‌ है उसका कभी नाश नहीं 
होता और सत्‌ पदार्थकी प्रतिसमय कोई न कोई अवस्था रहती है । यह ग्रात्ता 
सतत अवश्य है, यह अहूंप्रत्वववेद्ध भी हैं। अठ: परलोक अर्थात्‌ पृ्वद्रेह 
बाद होनेवाली उत्तर बअ्रतस्था आात्माकी झवश्य है। हां, कोई प्रात्मा यदि 
अश्षेपकर्ममुक्त हो जाय तो उत्तर श्रवस्वा देहसंयुक्त नहीं होती, किन्तु उत्तको 
अत्रस्था देहरहित (निर्वाणदशा) हो जाठी है 

कदाचितु परलोक नहीं है, इस दातका भी हुठ किया जावे तो भी वर्तमान 
आानन्दके सत्य उपायपर विचार करनेते यह सुनिश्चित हो जाता है कि विकल्प 
छोड़नेमें ही सत्य आनन्द है। सत्य आ्रानन्दवेः मार्ग पर चलना हो विवेक है। 
इसमें हानि क्या हैं ? वरंमानका आनन्द प्रो है ही और यदि परलोक निकल 
आया तो परलोकका भी भानन्द हो जायगा 

नरक लोकसे तारकी अग्ुभ देह, अशुभ परिणाम, अशुभकायचेषया व 
भ्रशुभ वेदना वाले होते है। वहां दारकी ही दुत्तरे चारकीकों मारते हैं। ६ जीर्ण 
खण्ड खण्ड कर झालते हैं। खण्ड खण्ड हो जानेपर भी भारकी की आयु 
का जब तक उदय चलता है मरते नहीं है, पाराको तरह' उनका क्षरीर मिलकर 
फिर पूरा हो जाद्ा है। नारकी जीव अपने देहका ही हथियार व अन्च प्रकारके 
दुःक्ष देनेके राधन विक्तियास वना लेते है। नारकियोंकों कोल्टुमें पेलना, भटुदी 
में जलाना, झस्त्रोंसि छेददा झादि अनेक प्रकारके क्लेश दिये जाते हैं। इस 
नारकियोकी श्रायु कमसे कम दस हजार परपकी व श्रधिकसे श्रधिक ३३ सागर 
को होतो है 

तिर्वग्लोकम्म तियल्चोंकी कंसी अवस्था होतो है, इस सम्बन्धमें “जगतुके 
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जीवोंकी स्थिति” नामके भ्रधिकारमें विशेष वर्णन किया गया है। वहांसे पढ़कर 
जान लिया होगा। 

भनुष्य तोकमें स्थितियां प्रनेक प्रकारकी विचित्र हैं। कोई विकन्नाजू है, 
कोई रोगी है, कोई दरिद्र है, कोई श्रीमाव्‌ है, कोई पंडित है, कोई मूर्ख है, 
कोई विषयाय्तक्त है, कोई श्रात्मष्यानरत है, कोई कोई मोक्षमार्गी है, कोई 
अरहंत भगधन्‌ है। ये स्व विचित्रतायें प्शुभ भाव, शुभभाव, शुद्धभावके 
परिणामस्वर्प हैं । 

सत्र भवोंपें मनुष्यभव अनुपम भव है। इसी भवमें वह उपाय बनता है 
जिससे कि परलोकका उत्पाद नष्ट होकर निर्वाण प्राप्त किया जाता है। 





७६-निर्वास 
समस्त पलेश व उपाधियोंसे संदाके लिये विलकुन निवृत्त हो जानेको 
" भर्बाश कहते हैं। इसको झनेक ऋषियोंने भ्रमेक प्रकारसे लक्षणोंमें बांधा है। 
कोई कहते है कि प्रकृतिकी उपाधिसे मुक्त होनेको निर्वाण कहते हैं। 
प्रकृतिका प्र्थ क्या है ? इसे सव कुदरतके शब्दसे समभते हैं। कुदरत पदार्थ 
भिसन कोई वस्तु नहीं है । पदार्थोके ही विकारभावके संस्करणको कुदरत कहते 
हैं! यदि वह प्रकृति (कुदरत) प्रात्माकी है तो ग्रात्मा प्रकृतिसे कभी मुक्त नहीं 
हो सकता । यदि प्रकृति भय पदार्थंकी है तो वह श्रन्‍्य पदार्थ कर्मके नामसे 
, लोकरुयात है। फिर तो निर्वाणका तात्पर्य हुआ कि क्र्मकी उपाधिस मुक्त 
' होनेकी निर्वाण कहते हैं । - 
कोई कहते हैं कि सुख, दुख, इच्छा, रांग, हेप, प्रयत्न, ज्ञान, धर्म व 
भ्रधर्म प्रादि संस्कारोंके विनष्ट होनेकों निर्वाण कहते हैं। सो ठोक ही है 
लौकिक सुख, दुःख, इच्छा, राग, द्वेप, क्रिया, विकत्पक शज्ञांव, पुण्य व परापका 
संस्कार नष्ट होनेका ही नाम निर्वाण है । इसमें भी उन सबके निर्मिततभूत 
उपाधिकी निवृत्तिकी वात निर्वाणके स्वरूपमें भ्रा ही जाती है । 
कोई परमब्रह्मस्वरुपमें लीन होनेकों निर्वाण कहते हैं। सो परमत्रह्म 
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चैतन्यस्वरुप है। यच्पि च॑तन्यस्वरूप सब जीवोंगें एक समान हैं तो भी १२- 
जीवके भाधारभूतपनेके सक्ष्यसे देखे गये चंतन्यस्वरुपमें चैतन्यमावक्ती हृप्ठि 
नहीं बनती है। निजके श्राधारभूतपमके लक्ष्य देखे गये चंतन्यस्वरूपमें भी 
उस समय चेतन्यमात्रकों दृष्टि नहीं वतती है तथापि निजके चंतन्यस्वन्पकी 
हृष्टिमें यथाशीघ्र चतन्यमात्रकीं हृष्टि बन जाती है। इसका कारण यह है कि 
वह खुद ही तो ज्ञाता है व खुद ही ज्ञेय है। खुद ही ज्ञाता व छुद ही के ज्ञेय 
हो जानेपर विकल्प सब दूर भाग जाते हैं और प्रतिभासकी स्थिति अनिवार्य 
होनेके कारण बनी रहुती है। भ्रत्तः देतन्यत्तामान्यकी हृष्टि हो जाती है । यही 
चेतन्यस्वभाव जो कि अहेतुक एवं ध्रुव है, परमद्रह्ा कहलाता है। इस 
परमन्रह्ममें सवधा लीव होने को निर्वाण कहते हैं । इस क्थनमें भी परस्वरपमें 
लोन होनेके मिमित्तभूत उपाधिकी निवृत्ति प्रसिद्ध हो जाती है। 

निर्वाणमें परमहित है । परमहित अनाकुलताकों कहते हैं। निर्वाणमें किसी 
भी प्रकारको श्राकुलता नहीं है। लोकमें जिन्हें चु्र कहा जाता है वह सुख 
नहीं दुःख है, आकुलता है, किन्तु भोहमें किसो जातिकी प्राकुलताके कम हों' 
जानेक़ो सुख या भानन्द कह दिया जाता है। परमार्थसे देखो तो वह सुस दुःख 
ही है। जब तक जीवको प्रपता स्वभाव श्रनकुलतामग्र प्रतीत नहीं होता और 
अनेक जीवोने तत्वनाव व वैरास्यके वलसे अवाकुल स्वभावका प्रिवृर्णू विकास 
किया है यह प्रतीत नहीं होता तथा मैं भी अ्रवाकुलस्वभाव निज चेतन्य 
महाप्रभुकी उपासनाके बलसे ग्रमाकुल स्वभाव का परिपूर्ण विकास कर सकता 
हूं यह भरती नही होता तव तक जीवका उद्धारमांगेमें चलना ही असंभव है । 

निर्वाणकों पप्त होना, सिद्ध होगा, बोधकों आ्रप्त होवा, मुक्त होना, 
स्वदुःखोंका अन्त करना , श्रादि अनेक पर्यायवाची श्द हैं, जिनसे यह ध्वनितत 
होते है कि निर्वाण होनेपर जीवकी क्या क्या स्थितियां होती है। 

जिम्र तिर्वाण तत्तके वारेमें किसोकों सन्देह नही, सभीक्षे इष्टता है, उस 
परम निर्वाण तत्त्वको हमारी वंदंता हो। जिस स्थितिमें प्रात्माके न सूक्षम 
स्थूल किसी भी प्रकारका शरीर है भौर न कभी शरीरका सम्बन्ध होगा, जिम 
स्थतिमें व किसी प्रकारका कोई कर्म है श्ौर न कभी कम्मंबन्ध होगा, जिन्त 


् 
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स्थिति राग।दिक किस्ती प्रकार विकार नहीं है मौर न कभी विकार होगा, 
' ऐसी परम पवित्र शुद्ध परिणतिकों निर्वाण कहते हैं। इस स्थितिमें स्वभाव भौर 
परिणातिको एकता रहती है। 
निर्वाण ही स्वोत्कृष्ट पद है, पुज्य है, उपास्य है, आराध्य है, प्राप्षव्य है, 
प्रादर्श है, अनुचरणीय है, भ्रतुकरणीय है । 
॥ # नमः सिद्धेभ्य: ॥ 





८०-निर्वाणका परमार कारण 
निर्वाण चेतन पदार्थका परमोत्कृष्ट शुद्ध विकास है, किसी भी पदार्थका 
विकाप्त हो श्रथवा विकार हो भ्रन्‍्य पदार्थसे नहीं होते, किन्तु जिस पदार्थका 
विकास अधवा विकार हो उसी पदार्थसे वह होता है। विकास व विकारकी 
- पद्धतिमें प्रन्तर इतना है कि विकार तो परपदार्थको नि्मित्तमात्र पाकर होता 
क्षिम्तु बिकास परको निमित्त करके नहीं होता है। ग्रतः विकास तो स्वहैतुक 
ही निश्चित है । निर्वाण चेतनपदार्थका विकास है सो यह विकास चेतन द्रव्यके 
प्राश्यसे ही दोता है। विकासके भ्रल्प महान्‌.प्रादि कक्षों से असंस्यात कक्ष हैं । 
उममें प्राथमिक विकास प्रविरत सम्यक्‍त्व है। यथपि अ्रविरतसम्पवत्वसे भी 
कम विकास सम्यग्मिथ्यात्त और उससे कमर सासादनहप प्रिशाम है तथापि 
पहले पहले मिथ्यात्व महाविकार वाले जीवकों काललब्धिवशातु जब भी 
विकास होनेयो होता है तब सम्यवत्वरूप विकास होता है । यह सम्पक्त्वविकास 
कैसे हुमा, इसका विवरण पहिले कर प्राये है। यह आत्मा ज्ञानादि प्रनन्तशक्ति- 
मय है। यह अपनी शक्तियोंका बल परप्रदार्थथों विषयकर कर ख़ब करता 
था । जब .वस्तुस्वलक्षणके अध्ययनसे स्वपरिचय प्राप्त करके अपना व प्रपनी 
प्रोर, भ्रत्मस्वभावकी ग्रोर ढालनेमें भ्रपने उपयोगकोी व बलकी लगाता है तब 
सहज सम्पत्व विकास होता है। यह ग्रात्मस्वभावविकास श्रव उत्तरविकाश्न 
का कारण होता है, वहु उत्तरविकासका कारण होता है। इस तरह पू्॑ पूर्व 
विकास, उत्तर उत्तर विकातके कारण होते जाते हैं। श्रत्तमें पूर्ण विकास हो 
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जाता है। यही पूर्व विकास भनिर्वाण है। इसके पहिलेके विकास निर्वाणमार्ग 
हैं। मिर्वाणमार्गमिं यह भ्रात्मा करता क्या है ? श्रनादि अनन्त भ्रहेतुक श्रसाधारण 
ज्ञानस्व॒भावकों कारणुरूपसे उपादान करके यह श्रात्मा स्पयं उपर विकासछूप 
परिशमता है। स्वभावकों कारणरूपसे ग्रहटा करनेका मतलब स्वभावकी हृष्टि, 
स्वभांवका ग्राश्नय, स्वभावका श्रवलम्बन होनेसे है। अतः यह सुसिद्ध बात है कि 
प्रभादि अनन्त प्रहेतुक ध्र्‌व मिज ज्ञायकस्वभावकी दृष्टि लिर्वाणका परम्परा पर-. 
मार्थ कारण हैं । वही विकास बढ़कर बढ़ आश्रयरूप परमार्थ कारण हो जाता 
है श्र यही विकास बढ़ वढ़ कर भ्रवलस्वततरूप कारण हो जाता है। इसी उपाय 
से निर्वाणकी प्राप्ति है। इस उपायमें सम्यादर्शन, सम्यस्थान व सम्यक्चारित्रकी 
एकता आजातो है। भतः यह कह सकते हैँ कि सम्यन्द्शन सम्यन्श्ान व 
सम्पक्चारित्रकी एकतारूपसे परिणुत प्रात्मा ही मिर्वाण का कारण है, स्वयं 
ही स्वयंके निर्वाणका कारण है, निर्दाश॒का परमार्थकारण स्वयं भ्रात्मसवभाव है ९ 
परपदार्थ तो भ्रत्य १रके परिणमनमें कारण होते ही नहीं है ।। भिर्वाण 
मर्गमें चलनेवाले भ्रत्त" त्मा, निर्वाणमार्गके प्रतिपादक शास्त्र व परम निर्बरि:/ 


मार्ग एवं भिर्वाएर्म स्थित परमात्मा भी श्रत्य किसी झआत्माके निर्वाणके 
कारण नहीं है, क्योंकि ये सव भी परद्रव्य हैं। 


परपदार्थंका विषय करके होनेवाले भावोंमें रागादिभाव तो कारण हैं ही 

हीं, किन्तु सत्‌ देव, पत्‌ शास्त्र, सत्‌ गुरको तिमित्त पाकर होनेवाले भाव 
भी निर्वाणके कारण नहीं, क्योंकि ये नैमित्तिक भाव भी विकल्परूप हैं, 
शुभविकल्परूप हैं। तच्वज्ञानसे विकल्परूप ये भाव शुद्धविकासके लिये उत्साह 
देते हैं। इसलिये व्यवहा रसे निर्वाणमार्ग कहे हैं प्रथवा भ्रांशिक शुद्धिविकासके 


साथ थम्तरात्माके ये न॑मित्तिकभाव भी होते हैं। इसलिये साहचर्यंसे इर्न्हे भी 
निर्वाणमार्ग कहते हैं, परन्तु है सव यह व्यवहारहण्टिकी बात। 


परमार्थतः परमार्थ निज स्वभावकी [हष्टि व अ्रवलम्बना ही परमार्थ- 
कारण है वह पआात्मास्वभावसे पृथक्‌ नहों है व आत्मस्वभावकी आंशिक 
एकतारूप परिणति है भ्रतः निजस्वभावकी दृष्टि, ज्ञप्ति, चर्याहप परिणत यह 
प्रात्मा ही श्रथवा झ्ात्मस्वभाव ही निर्वाणका परमार्थ कारण है । 


है प्रात्मन्‌ ! अपने आपसे ही नित्य अन्तःप्रकाशमान शुद्ध निज चैतत्य- 
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सभावकों ही निर्वाणका परमार्थ कारण जान करके सर्वप्रयल करके एक 
इस ही, भगवान आत्म-चैतन्यस्वभावकी उपासनामें लगो। 





८१-पूर्णसत्य 

पुणांतत्य वह होता है जो विरपेक्ष, निरुषाधि पश्रूवस्वभाव हो प्रधवा 
त्रो सतमें त्रिकाल ग्रत्त/प्रकाशमान हो वह पुर सत्य है। पूर्णसत्य का विषय 
नहीं, किसी भी इन्द्रियका विषय भी तही, मतका भी प्रनुभयमान विपय नहीं। 
हां विवेकों मन द्वारा पूरात्रत्यका भ्रमुमाव किया जा सकता है। जिन्होंने (ण॑- 
तत्यका परिचय प्राप्त किया है, वे ही वास्तवमें संन्‍्यासी साधु, मुनि, ऋषि, 
योगो, तपस्वी हो प्रकते हैं। यूर्णॉसत्य किप्ती महजबके रागमे नहीं मिल 
सकता । यह तो सद पक्षमिदाकर मात्र वस्तुरवरुपके उपयोग द्वारा ही प्राप्त 
किया जा सकता है। 
52] यद्यपि प्रत्मेक वस्तुका पूर्णसत्य प्रत्येक वच्तुमें सनातत है, इस कारण 
पूर्णतत्य भी निएचल श्रनेक हैं तथापि पूर्णसत्यमें न तो श्रवस्था भेद है भर 
न व्यत्तिमेदसे ग्राह्म है । भ्रतः तामन्यहूप होनेसे वह मात्र जाति बन जांतो 
है भौर इसी कारण पूर्णपत्य तो प्रथम भागोंपें में संक्षिप्त होता है श्रौर 
फिर चिदरचिदृष्पके झूपमें २ भागोंमें संक्षिप्त होता है भौर फिर एक सत्त्वरूप 
के रुपमें एक प्रद्व॑ तमात्र विदित हो जाता है। 

पूर्णकत्पपे भ्रतिरिक्त अन्य सब कुछ माँया है। इस मायाका पूर्णसत्यके 
श्ञाथ मेल भी है, भेद भी है। मेल न हो तो उसका अत्यस्ताभाव ही होगा, 
भेद न हो तो न पूर्णतत्यका ही स्वरूप रहेगा भौरन प्राधारके भ्रभावके 
कारण मायाका भी प्रकरण रहेगा। दोनों एक हैं व प्रतेक हैं, इनमें से माया 
का परिचय पूर्णसत्यकी श्रतीतिरुपमें जगतके प्रायः सभी जीवोंकों है, इसी 
कारण आनन्दपय्से भ्रष्ट हो रहे हैं। जिन भ्रन्तरात्माओने पूर्ण सत्यका 
परिचय पाया है वे मायासे विरक्त होकर यधाथथ पूर्णतृत्यकों देख देखकर 
अपना निर्वाधमार्ग बनाते हैं । 
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पूर्णतत्यका प्रतीक कोई शब्द नहीं है, फिर भी तत्वज्ञ महापियोंने इस 
सत्यकां संकेत प्रणवमंत्रमें किया है। वह प्रणवमंत्र है ४४” इसके उपाय, 
उपेय, उपासना भादि दृष्टियोसि श्रनेक अर्थ हैं उनमें सबके मुलरूप वस्तुस्वरूप 
का अर्थ उपयोगी होनेसे प्रधाव मानकर निर्दिष्ट करता आवश्यक समझा जा 
रसा है। ४ के तीन विभाग हैं--भ उम्‌।अ्र-भ्रत्यय, उ-८उद्गसम, मूठ 
मध्य । अ्रत्यय उद्गम मध्यात्मक वस्तुस्वरूप हैं श्र्थात्‌ व्ययोत्यावक्रौव्यात्मक 
वस्तुस्वरूप है । यह स्वयं. परिपूर्ण है। इसका जो पर्याय हैं वह भी परिपूर्ण 
होता हैं, पृर्वपर्यायका व्यय होता है वहू परियूर्णका विलय है। तभी तो देखो 
इस भ्रात्मीय पूर्ण तत्त्वको स्वभावरूपमें देखो, इस पूर्व तत््वकों विकासरूपमें 
देखो और देखो पूर्ण वह है, पूर्ण यह है, परर्णसे पूर्ण उद्गत है, पूर्णमें पूर्ण 


विलीन है भ्र्थात्‌ पूर्णसे पूर्ण निकत्न गया, श्रहों देखो फिर भी पूर्ण ही पूर्ण 
भ्रवक्चिष्ट रहता है । 


इस पूर्ण स्वभावकी, भगवान्‌ भात्मस्वभावकी उपासना करनेसे प्रकटहपमें 
भी यह सत्य पूर्णपत्यके अनुरूप विकसित होकर पूर्णतत्य प्रकढ होता है. 
यही परमात्मा है भौर यही ब्रह्मत्व है । # तत्‌ सत्‌ परमात्मने नम: । 


| 
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मैं स्वयं श्रपने आप वया हूं ? इसका परिचय व अनुभव पाकर उसी प्रकार 
भावना रखनेको श्रात्माभावना कहते हैँ। में स्वयं अपने श्राप वह हूँ जो 
स्वतःसिद्ध, मिथविकल्प, निजस्वरुपास्तित्वमात्र है। यद्यपि में परिणमनशील 
हूँ और मेरे प्रतिसमय परिणमन होते रहते हैं तथापि परिणमन तो श्रप्नूव 
है और मैं प्रनादि भ्रतन्‍्त ध्रूव हैं। भ्रतः में पर्यायमात्र नहीं, किन्तु स्वभाव- 
मात्र हें। मेरे अतिरिक्त भ्रत्य सव भ्रनस्तातन्त जीव, सर्व अनन्तानस्त पुदूगल, 
धम्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य , प्रकाशद्रव्य, अ्संख्यातकाल द्रव्य इत--सर्ग परपदार्थात्ति 
अत्यन्त भिन्‍न हूँ | ज्ञान, दर्शन, चारित्र, प्रॉनन्द श्रादि शअ्रनन्त गुणोंका अभेद 
पिष्ड हुं। 

जैसेकि सभी दृत्य परिणमनशील हैं, वेसे मैं भी परिणमनशील हूं। मेरे 
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परिशमन प्रतिसमय नये गये होते हैं, किन्तु वे सभी परिणमत् मात्र अ्रपने 
प्रपने समयपमें रहते हैं, प्रगले समयमें नहीं रहते ! श्रतः मैं किसी परिणमनंरूप 
नहीं हूँ। किन्तु उन सव॑ परिशामनोंमें रहनेवाला श्रथवा उतने सब परिणमनों 
को करनेवाल। एक ध्रुव पदार्थ हूं, ऐसा परमर्परिणामिक भावहप हूँ। 


वस्तुतः घब्द तो एक संकेतक वस्तु है। में शब्द भ्रौर पंकेतसे भिन्‍्न 
“जैसा हूँ त॑सा हैं। जैसे चन्द्र न देखनेवाले बालककों माता अ्रंगुलिकों संकेतसे 
दिखाती है। वहां चद्ध प्रंगुलि भौर संकेतसे भिन्‍न जता है तेसा ही है। शब्द 
संकेत, उपाधि, प्रौपाधिक भ्रादि सब भ्रज्ञान हैं, में तो शुद्ध शानमय हूं, भरा 
नसे ब्यारा हूं, जैसे कि सूर्य अ्रंधेरेसेस यारा है। पुण्य, पाप, प्रात्तव, संबर, 
निर्रा, बंध, मोक्ष, नम, प्रमाण, निक्षेप, संकल्प भादि प्रालद्वार हैं, शुद्ध 
प्रात्मपदाय॑ वहीं | इन दवारोंस चलकर ज्ञानी पुरुष श्रात्मातत्वसेमेंट करते 
हैँ प्रथवा भ्ात्मा इन द्वारोंसे प्राता जाता है इसलिये ये प्रात्मद्वार हैं। हार 
4 प्रो द्वार ही हैं, श्रात्मा श्रात्मम ही है। जैसे राजदार वह कहलाता है जिस 
हीरसे चलकर राजासे भेंद की जाती है श्रथवा जिस द्वारसे राजा भ्राता जाता 
है, किन्तु द्वार तो द्वार ही है, राणा राजा ही है।हार राजा नहीं है, राजा 
द्वार नहीं है। जैसे राजा द्वारसे विविक्त पुरुप हैं तेसे में भी प्रारक्रव, बंध, 
संबर, निर्जरा, मोक्ष, पुण्य, पाप, प्रमाण, नयथ, निक्षेप भ्रादि द्वारोंसे विविक्त 
शुद्ध चंतन्यमात्र प्रात्मतत्व हुँ । 


प्रन्य सर्व पदार्थसि स्वंया विविक्त होनेसे में शुद्ध हें, वो घभाव स्वभाव 

७ होनेसे बुद्ध है, त्रिकालस्थायी होनेसे तित्य हूँ, सर कर्ममलोंसे विलक्षण एवं 

भिन्न होनेसे विरज्जन हूं, ज्ञानामन्द स्वभावी'होनेसे शानामन्दगय हूँ, रूप- 

रफगंपस्पर्शसे रहित होनेसे श्रमृर्त हूं। भभेदस्वरूप होनेसे निगुर्णि हूँ, भेद 
व्यवद्वार प्रतिपाध होनेसे गुणवाद््‌ हैं । 


मैं ज्ञानज्योतिसे तन्मय हूं, भ्रावादमय, हूँ, भ्ू:व हैँ। वस्तुतः यह भी 
फथनमात्र है;. मैं तो डेसा हूँ, तैता हूं।. देखते, ही बनता, कहते नहीं बनता । 
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जैसे एक वस्तु रखी है उसे पृर्वदिशास्थ नर कहता है यह पद्चममें रखी है, 
पर्चिमस्थ कहता है पूर्व में है, उत्तरस्थ कहता है दक्षिणमें है, दक्षिएस्थ कहता 
उत्तरमें है। श्ररे वह तो कहीं नहीं, भ्रपनेमे जैसी है तेसी ही है। जग 
काच्तिमान स्फटिकपर ज॑सी उपाधि हो वसा ही झलक स्फटिकमें है, किस्तु 
स्फटिक उपाधिसे भिन्‍न ही है और वह भलक भी स्फटिकका स्वरूप नहीं! 
इसी प्रकार ज्ञानज्योतिमंय मुझ दर्पण पर कर्म नोकर्मकी उपाधि लगी है सो 
उसके भ्रनुतार राग, हेष, सुख, दुःख ्रादिकी झलक मुझमें है, किन्तु मैं कर्म 
नोकमंसे भिन्‍न ही हूं श्रौर वह कूलक भी मेरा स्वरूप नही है। मैं स्वविविक्त 
बुद्ध चैतन्य तत्त्व हूँ 


आत्मस्वरुपसे श्रात्माकी भावना करनेका फल श्रात्मव्यवहार है। ज्ञात 
द्रष्टो रहमेको आत्मव्यवहार कहते है। आात्मव्यवहारमें ही शिव, _शाइवत 
आनन्दकी प्राप्ति है। प्रात्मस्वरूपसे श्रात्माकी भावना करनेका फल प्रात्म- 
व्यवहार है यह कैसे जाना जाय ? प्रथम तो ग्रात्मभावना करनेवाले ही झात 
व्यवहारकों यथार्थतवया जानते है और फिर देखो--जों जीव अपनेको 
प्रकारके रूपसे भाते है वे उस प्रकारसे व्यवहार करते हुए पाये जाते हैं। जंसे 
अपनेको सेठ रूपसे भानेवाला सेठाईका व्यवहार करता है। भ्रपनेको अ्रमुकका 
पिता हूँ, इस रूपसे भानेवाला पितृव्यवहार करता है ग्र्थात्‌ पुन्नका राग, पुत्रका 
पालन चिन्ता झादि करता है। इसी प्रकार भनेकों हृष्टान्‍्त जनना । इस तरह यह 
देखा गया है कि जो जैसा अपनेको भाता है वह उस रूप व्यवहार करता है । 
जो फिर भ्रपते ज्ञान दर्शन स्पमावी भाता है, वह ज्ञाता द्रष्टा क्यो न बनेगा £ 
अतः आ्ात्मभांवना करो तो आत्मव्यवहार ही करोगे, जिससे सहज प्राय: झ्ान६ 
प्राप्त होता हूं । 





८रे-कल्याणार्थीका कर्तव्य 
शाइवत, हितकारी, सहज शानन्दके लाभको कल्याण कहते है। 
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कृत्पापक़े ब्र्थी पुरुषका कतंव्य है कि जिन उपायोसे कल्याशका लाभ हो उन 
उपो्योकों करे। विज्ञानवाद, मुत्तिवाद, प्रापंवावय एवं अनुभवसे यह १र्णतया 
सिद्ध हो चुका है कि किसी भी पदार्थका परिशमन कोई प्रत्य पदार्थ महीं कर 
सकता | हाँ मलिन १रिणमन करनेवाले पदार्थ परपदा्थंका निमित्त पाये 
बिना मात्र अपने स्वभावसे मलिन परिणमन नहीं कर पाते; को इसका भी 
मर्म यही है कि विकार परिणमनकी योग्यता वाले पदार्थ परपदार्थको 
निमित्तमान्र पाकर अपनी ही परिणत्तिसे विकाररूप परिणम जाता है। यह 
एक सहज भिमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध है। यहां भी कोई अन्य पदार्थ किसी 
पदार्थका परिणमत नहीं कर देता भ्र्थातु विमित्त उपादानका परिणमतर नहीं 
कर देता । फिर भी इस सम्बन्ध विशेष पचासि यहां प्रयोजन नहीं है, वयों 
कि मलिन परिणाम हितरूप नहीं और उसकी जरूरत है। परम प्रानन्दरूप 
भवस्या भात्माकी अपने झापमें प्रकद हो सकती है। उसे भ्रन्य कोई प्रात्मा 
प्रधवा कोई पुदगल प्रादि प्रकट नहीं करता । प्रत्येक प्रात्माकी झ्रानस्द भ्रवस्था 
उम्तही भात्माकी तहजकलाते प्रगट हो सकती है। 


परम प्रावन्‍्दके लामके लिये सर्व प्रथम वस्तुस्वकुपके यथार्थ विज्ञानकी 
प्रत्यन्त भ्ावश्यकता है, बयोकि यह जीव झपनेकों भूलकर बाह्य पदाथोंमें रम 
कर ही हो प्राकुतित हो रहा है। तो वाह्य पदार्धासि निवृत्ति भौर मिज पदार्य॑ 
में प्रनुप्ठान हुए बिना वास्तविक ग्रानत्द उसे श्रा सकता है ? वाह्म पदार्थसे 
हटना बाह्मपदार्थंकी प्रहिततुपता जाने बिना कंसे हो सकता है ? बाह्य पदार्थ 
की प्रहितरपताका शान उस पदार्थके यंधार्थ परिचयके बिना नहीं हो सकतता। 
दी प्रकार प्रात्मामें भ्रनुष्ठान भी प्रात्माके यथार्थ परिचय बिना नहीं हो 
पकता | 


'  बस्तुओा ययायंस्वसूप वया है ? इस विपयका वर्णन यूर्वके अनेक प्रकरणों 
झागया है। भ्रतः उसे यहा नहीं कहना है। सक्षेपमें महा इतना जान लेना 
चांहिये कि आत्माका आसरद किसी भी प्रत्य पदार्थसे प्रकट नहीं होता । वह 
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तो उसही श्रात्माके यथार्थ ज्ञानपर निर्भर है। स्व परक्ा यथार्थ ज्ञान होनेसे 
मुझे बाह्ममें कुछ करनेका काम ही नहीं पड़ा है, यह मजबूत प्रत्यय हो जाता 
है। प्रतः बाह्मस्े प्रत्यन्त विवृत्ति हो जातो है भोर ब्रात्मा करता भी दया है। 
उक्त शुद्ध मार्गके उपयोगसे जो होना चाहिये वह स्वयं हो जाता है । 


कल्थाणमार्गमें बढ़मेके लिये वुद्धिपुवंक व क्रमिक्‌ू उपायका यत्व वया है ? 
इस विषयमें कुछ लिखते हैँ । यद्यपि कोई भ्रात्मा एकदम क्षोप्न शीघ्र प्रवेक 
बातोंको पार कर कर सुझुय उपायोंकों करके कल्याण कर लेता है तो भी क्रमिक 
उपाय जाव लेना प्रावश्यक है ही, क्योंकि अधिकतर जीव क़मिक उपायसे 
कल्याणमार्गपर चल सकते हैं। 


कल्पाणार्थीकों साघारणतया व्यवहार ज्ञान तो होता ही है, जिप्के वलपर 
है गृहीतमिध्यात्व, अस्यायप्रवृत्ति व अमक्षयभक्षणका त्याग करे। आारस्मी 
परिग्रही गुरुवोंकी सेवाका त्याग करता रागवद्धक अ्रतत्वपोषक शास्त्रोंका 
हितवुद्धिये स्वाध्याय करना व सदागी देवोंकी उपासना करना गृहीतमिथ्यात्व 
है । इस गृहीतमिथ्यात्वका त्याग करवा चाहिये । जो कार्य अ्रपनेकों प्रतिकूल | 
लगे उस्ते दुसरेके प्रति ऋरना सो प्रन्याय है, इसकः त्यांग करना घाहिये । शराब, 
मांस, शहद, बड़, पीपल ग्रादि कठू वर इन घीजोंके सेवनका त्याग करवा 
चाहिये । 


किसी ज्ञादी पुरुषके समीप वस्तुस्वरूपके विवेचक प्रन्यींका प्रध्ययन फरवा 
चाहिये तथा: श्रधीत ग्रत्थोंके मर्मझ्ा भावपूर्धवक्क मतन करना चाहिये,। 
शानोपासद्ाकी सिद्धि विवयपर प्रवलस्वित है। अहुद्भार भावको प्रनिटानेम 
परमकुशल भ्न्तविनय जिनके है वे ही ज्ञानकी प्िद्धि पाते हैं॥ ऐसीः भ्रन्तविनय 
जिनके होती है उनका व्यवहार भी योग्य विनयको प्रकढ करता हुपा होता 
है। अन्तविनय व बाह्यविनय ये दोनों ही कल्याणकिे लिये ययापद 
झ्ावश्यक हैं ।. 


व्ह्मचय तो सब आ्राचारोंका मूल. प्राचार है। धर्के नाम पर कितना 
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ही त्पर्चरण आदि योग फरे किस्तु यदि ब्रह्मवर्य नहीं रखा जा सकता तो 
यह पंव विटम्बना है । ब्रह्मचरंसे हो सब प्राचारोंको सिद्धि है। 


उक्त मव प्रयोग निरह्भधारता प्रफट होनेपर ही यथाधथंत्तया किये जा 
. सकते हैं। फिसी भी पर्यायमें भ्रहुंबुद्धि नहों. फरना ही वास्तव्मे निरहड्भारता 
(॥। भ्रहश्ार मिथ्यात्य है। मिध्यात्यसे संसतारपरिभ्रमण है । 


प्रिय प्रोर्मन्‌ ! संसारपरिश्रण यया हित है ? कए्पनासे भांति जाने थाले 
सुकभावसे यया प्ात्मग्रिद्धि है ? सुख् भौर दुःख सव प्रद्नणाल्र है, इस्रजाल 
है। इनमें विश्वास मत फर | शुद्ध सनातन निज पैतत्यस्वभावकी दृष्टि कर, 
उसत्तीको हित समझ । 


फल्याणको घाह जिसे हुईं है उसे किसी भी मणहवका पक्ष नहीं होता, 
(विन्तु वह वस्तुके यधार्थर्वरूपफी प्रतीति में रहता है। वस्तुके यथाथस्थहुपका 
परिचय होनेपर वह निःशर्य रहता है, मोहकों दूर ही कर देता है। सम्यर्शान 
से सर्व बलेश नष्ट होजाते हैं। प्रतः फल्याणाधियोंकों यही उचित है कि सर्वे 
उपायसे पक्षपात॒ छोड़पार वस्तुस्वर्पका यथार्थ परिचय प्राप्त परनेके लिगे 
उपयोग लगाये भ्रौर फिर उत्त परिचित स्वरूपको प्रतीति रसे। 


घाहे दुनियां उम्त क्षियाकों, धर्मको निन्‍्दाकी हृष्टिसे देसे था प्रशंसाकी 
इष्टिसे देसे उसकी परवाह पल्याणार्थी को नहीं करना चाहिये। पक्षपात 
छोड़कर सर्व प्राष्ावोंको व्यागकर स्वयं ही स्वयं जो स्वयंका गनुभव किया 
जाता है वही पन्‍्ष है । 


| विधुद्ध फल्याणकी भावना रखनेवाले साधकको यदि यह समस्या 
भ्रावै कि क्रिस धर्मंफा में पालन कझू जिससे मेरा उद्धार हो, क्ष्योंकि 
सभी लोग व प्रायः सभी गुरु अपने अपने धारणा किये हुए मजहवकी प्रशंसा 
करते हैं तो ऐसो स्थितिमें साधफकी सभी मजह॒बोंका प्रालम्बन छोड़ 
देना चाहिये, जिस कुल व मजहवर्मं वह उत्पन्त हुआ है उसका भी चिन्तन 
छोड़ देना चाहिये, किन्तू साथ ही ममत्य, राग, पके विकल्प भी शान्त कर 
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लेने चाहियें। इस स्थितिको बनाकर आराम व शान्तिसे कुछ स्थिर हो जावे, 
उसे अवश्य सत्यस्वरूपका दर्शन होगा, अनुभव होगा। परचचातु उसी तत्त्वकी 
प्रतीति सहित उसके प्रतुकुल ग्राचरण बनावे व इस भ्राशधनाका जिन्होंने फल 
पाया उनके शुद्धस्वरूपकी भक्ति करे, यह'मोक्षमार्ग जिन श्ास्त्रोंमे मिले उसका 
सबिनय मनन करे; इस आाराधवतामें जो लग रहे हैं उन गुरुवोंकी सेवा व 
” समगतिमं रहे; 


ये सब वातें फल्याणार्थीके सहज होने लगती हैं। भगवांन्‌ चैतन्यस्वभाव 
परमब्रह्मके दर्शन भौर अनन्यध्रणताके प्रसादसे सर्व मज़ूल होते है, भर्थात्‌ 
शाइवत; सहज पानन्दको सिद्धि होती है । 


$ शान्ति: ३% शान्ति) # शान्ति 


५ 


 सहजाननद सारनज्ामाल, 
की 
प्रबंधकारिणी समिति के सदस्य 
(१) श्री ला० महीरप्रसाद जी जैन बेंकर्स, सदर में 
सरक्षक, प्रध्यक्ष व प्रथा 
(२) श्रीमती फ़ुलमाला जी, धर्मपत्नी श्री ला० महाई 
, जैन बैंकर्स, 
(३) श्री ला० खेमचंद जी जैन सर्राफ्त मेरठ, मंत्री 
(४) श्री बा० आनन्दप्रकाश वी जैन वकील मेरठ, उपमंत्र 
(४) श्री ला० शीतलग्रमाद जी दालमंठी सदर मेरठ, सदर 
(६) श्री कृष्णचंद वी गैन रेस देहरादून, ट्रम्टी.. ६ 
: (७) श्री ल्ा० सुमतिग्रमाद जी जैन दालमंढी सदर मेरठ, १० 
(८) भ्री सेठ गेंदतलाल जी शाह सनावद, ट्रस्टी ' 
(६) श्री राजभूषण, जी वकील मुजफ्फरनगर, सदस्य 
(१५) भरी ुलश्मराय दी जेल नई मंदी मुजफ्फंरनगर, सद्‌ 
(११) श्री मा० त्रिलोकरंद जी जेन सदर मेरठ, सदरय 
न्न्नदे के नल 
पुस्तकें मगाने का पता :-- 
सहजानन्द शास्त्रमांता 
१८४ ए, रणजीत्पुरी, सदर मेरठ (7० प्र०) 


मुद्रक-- मैंनजर, दास्त्रमाला प्रेत, रणजीठपुरो, सदर मेरठ । 


